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தேவதாமூர்க்திகள்‌ 
SUM புருலாகள்‌ 


நம்‌ தருமத்தின்‌ 
மூல்‌ புருஷர்‌ 


வியாஸரைவிட நமக்குப்‌ பரம உபகாரம்‌ செய்த 
இன்னொருவர்‌ இல்லை. அவர்‌ வேதங்களை விபாகம்‌ செய்த 
தோடு நிற்கவில்லை: வேதங்களைச்‌ சிலபேர்தான்‌ ரொம்பவும்‌ 
நியம.ஆசாரங்களோடு ரக்ஷிக்க முடியும்‌. 'ஆனால்‌ வேதத்தின்‌ * 
தாத்பரியமான அஹிம்ஸை, சத்யம்‌, தர்மம்‌ முதலியவை சகல 
ஜனங்களுக்கும்‌ தெரிந்து, அவர்கள்‌ அவற்றைக்‌ கடைப்பிடிக்க 
வேண்டும்‌ என்று மிகுந்த : கருணை கொண்டார்‌ வியாஸர்‌. 
இதற்காகவே வேதத்தில்‌ ஒவ்வோர்‌ இடத்தில்‌ நுணுக்கமாகச்‌ 
சொல்லியிருக்கிற விஷயங்களை சகல ஜனங்களும்‌ ரஸிக்கிற 
கதா ரூபத்தில்‌ விளக்கிக்‌ காட்டுவதற்கு-நுண்ணிய வஸ்துவை 
பூதக்கண்ணாடியால்‌ காட்டுகிறதுபோல்‌-பதினெட்டுப்‌ 
புராணங்களையும்‌, ஐந்தாவது வேதம்‌ எனப்படும்‌ மகாபாரதத்‌ 
தையும்‌ எழுதி அனுக்கிரகம்‌ செய்தார்‌ ஸ்ரீ வியாஸ பகவான்‌. 
அவரவர்கள்‌ இஷ்ட தேவதையை முழு முதல்‌ தெய்வமாக 
ஆராதிப்பதற்குச்‌ செளகரியமாக விசால மனசு வாய்ந்த 
வியாஸர்‌ பதினெட்டுப்‌ புராணங்களையும்‌ தந்திருக்கிறார்‌. 
ஈசுவரன்‌, விஷ்ணு, அம்பாள்‌, சுப்ரமணியர்‌ என்று ஒவ்வொரு 
தேவதையைப்‌ பற்றியும்‌ ஒவ்வொரு புராணமாகக்‌ கொடுத்‌ 
தார்‌. சமீப காலம்‌ வரையில்‌ நம்‌ தேசத்தில்‌ எழுதப்‌ படிக்கத்‌ 
தெரியாத கிராம ஜனங்கள்கூடப்‌ பொய்‌, புனைசுருட்டு, 
இருட்டு, லஞ்சம்‌, நாஸ்திகம்‌ இவற்றுக்குப்‌ பயந்து, கூடியவரை 
யில்‌ ஒழுக்கத்தோடு, தெய்வ பக்தியோடு, திருப்தியோடு 
இருந்து வந்தார்கள்‌ என்றால்‌, அதற்கு முக்கியமான காரணம்‌ 
வியாஸ பகவானின்‌ பிரசாதமான பாரதமும்‌ புராணங்களும்‌ 
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இவ்வளவு செய்ததோடு பரம சத்தியமான பிரம்ம 
தத்‌ வத்தை ரத்தினச்‌ சுருக்கமாகச்‌ சொல்கிற பிரம்ம ஸூத்திரத்‌ 
தையும்‌ அனுக்ரெகித்தார்‌ ஸ்ரீ வியாஸர்‌. இதனாலேயே முக்கிய 
மாகப்‌ பிரம்ம வித்யா ஆசார்யர்களில்‌ ஒருவராகி 
'வியாஸாசாரியாள்‌' எனப்படுகிறார்‌. பிரம்ம வித்தையில்‌ 
அவருக்குச்‌ சிஷ்யர்‌ அவரது புத்திரரான சுகப்பிரம்மம்‌. 


நாலு வேதங்களைப்‌ பரப்பிய சிஷ்யர்கள்‌ பேரை முன்பே 
சொன்னேன்‌. புராணங்களையும்‌, மகாபாரதத்தையும்‌ அவரிட 
மிருந்து உபதேசம்‌ பெற்று லோகத்தில்‌ பிரசாரம்‌ பண்ணினவன்‌ 
ஸுூதர்‌-தேரோட்டி வகுப்பில்‌ பிறந்தவர்‌; மகாபக்திமான்‌, 
புத்திமான்‌. 


பிரம்ம ஸூத்திரத்துக்குச்‌ சங்கரர்‌ (அத்வைதம்‌), 
ராமானுஜர்‌ (விசிஷ்டாத்வைதம்‌), மத்வர்‌ (த்வைதம்‌), 
ஸ்ரீ கண்டாசாரியர்‌ (சைவ சித்தாந்தம்‌), வல்லபாசாரியார்‌ 
(கிருஷ்ண பக்தி மார்க்கம்‌) எல்லோரும்‌ தத்தம்‌ சித்தாந்தப்படி 
பாஷ்யம்‌ எழுதியிருக்றொர்கள்‌. “பிரம்ம ஸூத்திரம்‌' என்றால்‌ 
பண்டித லோகத்தில்‌ அதற்கு ஒரு தனியான கெளரவம்‌. 


ஹிந்துக்கள்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொள்கிற நாம்‌ அனைவரும்‌ 
மேலே சொன்ன சித்தாந்தப்‌ பிரிவுகளில்‌ ஏதாவது ஒன்றைச்‌ 
சேர்ந்தவராக இருக்கிறோம்‌. இதனால்‌ நாம்‌. பிரிந்தே இருக்கி 
றோம்‌ என்று அர்த்தமில்லை. மரத்தின்‌ களைகள்‌ ஒவ்வொன்‌ 
றும்‌ ஒரு திசையில்தான்‌ வளர்ந்து கொண்டிருக்கும்‌. அதனால்‌ 
அவை ஒன்றில்லை ' என்றாகி விடுமா? அடி. மரமும்‌ வேரும்‌ 
ஒன்றுதானே? அப்படித்தான்‌ நம்‌ இத்தனை பேருக்கும்‌, 
இத்தனை பிரிவுகளுக்கும்‌ அடிமரமாக, வேராக இருக்கிற 
மகாபுருஷர்‌ வேத வியாஸ மகரிஷி. “மூலம்‌' என்றால்‌ வேர்‌. நம்‌ 
தர்மத்துக்கு மூல புருஷர்‌ வியாஸ பகவான்தான்‌! 


இன்று நாம்‌ இந்த மட்டுமாவது ஆஸ்திக புத்தியோடு 
க்ஷ்மமாக இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ அன்று “வியாஸர்‌ போட்ட 
விதைதான்‌! 


... ஹிந்துவாகப்‌ பிறந்த நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ தத்துவத்தில்‌ 
,(பிலாஸஃபியில்‌) பிரிந்தருப்பதால்‌ தோஷமில்லை. பிலாஸஃபி 
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த்வைதி-உனக்கு மத்வர்‌; அவர்‌ விசிஷ்டாத்வைதி-அவருக்கு 
ராமானுஜர்‌' என்று இருந்துவிட்டுப்‌ போவோம்‌. பல அபிப்‌ 
பிராயங்கள்‌ இருப்பதால்‌ அவற்றை ஆராய்ந்து பார்ப்பதால்‌ 
தப்பில்லை. ஆனாலும்‌, எந்தப்‌ பிரிவாயிருந்தாலும்‌ சரி, ஹிந்து 
வாகப்‌ பிறந்த சகலரும்‌ ' ஒன்று சேர்ந்து வேத வியாஸ 
பகவானின்‌ படத்தைத்‌ தோளில்‌ ஏற்றிக்‌ கொண்டு வீதிபவனி 
எடுத்து வரக்‌ கடமைப்பட்டிருக்கிறோம்‌. பல பேருக்குச்‌ சிலை 
வைக்கிறோம்‌. படத்திறப்பு விழாக்கள்‌ செய்கிறோம்‌. எனக்கு 
ஆசை, வருஷத்துக்கு ஒரு நாளாவது ஓவ்வொரு பேட்டையி 
லும்‌ இருப்பவர்கள்‌ வியாஸாசாரியாளின்‌ படத்தை ஐக்கிய 
மாகக்‌ கூடி ஊர்வலமாக எடுத்து வந்து, ஓரிடத்தில்‌ எழுந்‌ 
தருளப்‌ பண்ணி, அங்கே சகலருக்கும்‌ பொதுவான வேத 
தர்மங்களைப்‌ பற்றி சம்மேளனம்‌ நடத்த வேண்டும்‌ 
என்பது. இதுவரை இப்படிச்‌ செய்யாத அபராதத்துக்குப்‌ 
பிராயச்சித்தமாகச்‌ சேர்த்து . வைத்து இனிமேலாவது இப்படி 
வியாஸாசாரியாளுக்கு உத்ஸவம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. “ஹிந்து 
என்ற பேரில்‌ உள்ள நம்‌ எல்லோரின்‌ நமஸ்காரங்களுக்கும்‌ 
பாத்திரராக இருக்கிறவர்‌ அவர்‌. 


அவர்‌ இன்றைக்கும்‌ சிரஞ்ஜீவியாக இருக்கிறவர்‌. ஆஞ்ச 
நேயர்‌, அசுவத்தாமா, மகாபலி இவர்கள்‌ மாதிரி இப்போதும்‌ 
சிரஞ்ஜீவியாக அனுக்கிரகம்‌ பண்ணி வருகிறார்‌. 


வைதிக தர்மத்துக்குப்‌ பலவிதங்களில்‌ உறுதி தந்து ஆதார 
ஸ்தம்பம்போல்‌ நிற்கிற ஸ்ரீ வேதவியாஸ மஹரிஷி ஒருத்தர்‌ 
இல்லா விட்டால்‌, நம்‌ மதமே இல்லை. அந்த மகாபுருஷரை 
ஹிந்துவாகப்‌ பிறந்த ஒவ்வொருவரும்‌ ஸ்மரிக்க வேண்டும்‌. 
நமக்குச்‌ சாசுவத செளக்கியத்துக்கான வழியைக்‌ காட்டிக்‌ 
கொடுத்திருக்கிற வேதவியாஸருக்கு நம்‌ நன்றியைக்‌ காட்டக்‌ 
கடமைப்பட்டிருக்கிறோம்‌. 


பிரம்மசாரிகளும்‌ கிருஹஸ்தர்களும்‌ ஆவணி அவிட்டத்தின்‌ 
போது புதுப்‌ பூணூல்‌ ' போட்டுக்‌ கொள்ளுமுன்‌, வேத 
வியாஸரைக்‌ கும்பத்தில்‌ ஆவாஹனம்‌ செய்து பூஜை செய்கி 
றார்கள்‌. சன்னியாசிகளில்‌ பூணூல்‌ போட்டுக்‌ கொள்கிற 
பிரிவினர்‌ -இருந்தாலும்‌, பெரும்பாலும்‌ பூணூலை அறுத்துப்‌ 
போட்ட சன்னியாசிகளே இருக்கிறார்கள்‌. மற்ற ஆசிரமக்காரர்‌ 
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கள்‌ உபாகர்மத்தின்போது வியாஸருக்குப்‌ பூஜை, தர்ப்பணம்‌, 
ஹோமம்‌ செய்து நன்றி செலுத்தி விடுகிறார்கள்‌ என்றால்‌ 
சந்நியாசிகள்‌ மட்டுமே . அப்படிச்‌ செய்யாமலிருக்கலாமா? 
பிரம்ம ஸுத்திரம்‌ என்ற, வேதாந்தப்‌ பிரமாண நூலே இவர்‌ 
செய்ததுதானே? இப்படி. நன்றி தெரிவித்துதான்‌ சாதுர்மாஸ்ய 
விரத ஆரம்பத்தில்‌ சந்நியாசி செய்யும்‌ வியாஸ பூஜை! 


; ஸ்ரீ கிருஷ்ண பகவான்‌ தையில்‌, அஞ்ஞான உலகத்தின 


ருக்குத்‌ தெரியாத ஞானப்‌ பிரகாசத்திலேயே ஞானியானவன்‌ ' 


எப்போதும்‌ இருக்கிறான்‌ என்கிற அர்த்தத்தில்‌, “உலகம்‌ முழுவ 
தும்‌ தூங்கும்‌ காலத்தில்‌ ஞானி விழித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறான்‌'' 
என்கிறார்‌. எங்கும்‌ ஒரே இருட்டாக இருக்கும்‌ காலத்தில்‌ ஒரு 
வெளிச்சம்‌ தோன்றினால்‌ அதை வரவேற்கிறோம்‌. ஒரு பாலை 
வனத்தின்‌ நடுவில்‌ கொஞ்சம்‌ நிழலும்‌ நீரும்‌ தென்பட்டால்‌ 
அளவிலா ஆனந்தத்தைத்‌ தருகிறது. இருண்ட மேகங்களின்‌ 
மத்தியில்‌ தோன்றும்‌ மின்னல்‌ அதிகப்‌ பிரகாசத்தோடு விளங்கு 
கிறது. ஸ்ரீ கிருஷ்ண பரமாத்மா தகஷிணாயணத்தில்‌ ஆவணி 
மாதத்தில்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ணபக்ஷ அஷ்டமியன்று நடுநிசியில்‌ 
பிறந்தான்‌. நமக்கு ஒரு வருஷம்‌, தேவர்களுக்கு ஒருநாள்‌. நம்‌ 
உத்தராயணம்‌ அவர்களுக்குப்‌ பகல்‌; தககிணாயணம்‌ அவர்‌ 
களுக்கு இரவு. ஆகையால்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ணன்‌ அவதரித்த காலம்‌ 
தேவர்களுக்கு இரவு ஆகறது. இம்மாதிரியே நமக்கு ஒரு மாதம்‌ 
பித்ருக்களுக்கு ஒரு நாளாகும்‌. நமது சுக்லபக்ஷம்‌ அவர்களுக்குப்‌ 
பகல்‌; கிருஷ்ணபக்ஷம்‌ இரவு. ஆகையால்‌ ஸ்ரீ கிருஷ்ணன்‌ பிறந்த 
கிருஷ்ண பட்சம்‌ பித்ருக்களுக்கும்‌ இரவாகிறது. அஷ்டமி 
பக்ஷத்தின்‌ நடுவில்‌ வருவதனால்‌ அன்று பித்ருக்களுக்கு நடுநிசி 
யாகும்‌. ஸ்ரீ கிருஷ்ணன்‌ பிறந்தது அஷ்டமியன்று நடுநிசி. 
இதனால்‌ என்ன ஏற்படுகிறது? ஸ்ரீ கிருஷ்ணன்‌ அவதரித்த 
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எல்லா இனுசிலும்‌ இருட்டு அதிகமாக இருக்கும்‌ சமயம்‌. ஸ்ரீ 
இருஷ்ணன்‌ பிறந்ததும்‌ இருள்‌ நிறைந்த சிறைச்சாலை. இப்படி 
ஸ்ரீ கிருஷ்ணாவதாரக்‌ காலத்தில்‌ எல்லாம்‌ இருள்‌ மயமான 


சூழ்நிலை. 


அவனுடைய பெயரும்‌ கிருஷ்ணன்‌: 'கிருஷ்ண' என்றால்‌ 
'கறுப்பு' என்று பொருள்‌. அவனது மேனியும்‌ கறுப்பு. 


இப்படி ஒரே கறுப்பான சமயத்தில்‌ தானும்‌ கறுப்பாக 
ஆவிர்ப்பவித்தாலும்‌ அவனே ஞான ஒளி. நல்ல காள மேகங்‌ 
களிடையே மின்னல்‌ மாதிரி, இத்தனை இருட்டுக்கு நடுவே 
தோன்றிய ஞான ஒளி. ஞான ஒளியானதால்தான்‌ மங்காத 
பிரகாசமுடையதாய்‌ இன்றும்‌. என்றும்‌ ஜ்வலித்துக்‌ கொண் 
டிருக்றெது. அஞ்ஞானத்தால்‌ இருண்டிருக்கும்‌ உலகத்தில்தான்‌ 
ஞானத்தின்‌ மகிமை அதிகமாக விளங்கும்‌. அப்படியே 
கிருஷ்ணனின்‌ பெருமை பிரகாசிக்கிறது. அவனுடைய கீதை 
உலகெங்கும்‌ ஒலித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது. அவனுடைய லீலா 
வினோதங்கள்‌ நிறைந்திருக்கும்‌ ஸ்ரீமத்‌ பாகவதம்‌ புராண 
சிரேஷ்டமாக விளங்குகிறது. 


உடலுக்கு ஒளியளிப்பது கண்‌. உயிருக்கு ஒளி தருவது 
ஞானம்‌. உலக உயிர்களுக்கெல்லாம்‌ ஞான ஓளி தருகிற 
கண்ணாக இருப்பவனே கண்ணன்‌; நம்‌ தென்னாட்டில்‌ அவன்‌ 
இருஷ்ணன்‌ மாத்திரம்‌ அல்லாமல்‌ கண்ணனும்‌ ஆகி விட்டான்‌. 
அகக்கண்ணையும்‌ புறக்கண்ணையும்‌ அம்ருதத்தில்‌ மூழ்கடிக்கும்‌ 
வடிவம்‌: அவனுடையது. நம்‌ காதின்‌ வழியாக வேணுவினால்‌ 
த அம்ருதத்தையும்‌, உபதேச சாரமான கீதாம்ருதத்தையும்‌ 
உட்செலுத்திக்‌ குளிர . வைக்கும்‌ அந்தக்‌ கண்ணனே நம்‌ 
உலகுக்குக்‌ கண்‌; கறுப்பினிடையே விளங்கும்‌ ஒளி காட்டும்‌ 
கண்‌; அந்த ஒளியும்‌ அவன்தான்‌! 


ஸ்ரீ கிருஷ்ணன்‌ ஒரே அவதாரத்தில்‌ அனேக விதமான 

லீலைகளைச்‌ செய்து நடித்திருக்கிறான்‌. மிகவும்‌ சேஷ்டை 

செய்யும்‌ குழந்தை, பிறகு மாடு மேய்க்கும்‌ பையன்‌, குழலூதிக்‌ 

கூத்தாடும்‌ கலைஞன்‌, இவற்றை அனுபவிக்கும்‌ ரஸிகன்‌, 

(சாணூரன்‌, முஷ்டிகன்‌ என்ற கம்ஸனைச்‌ சேர்ந்த மகாமல்லர்‌ 

களை ஜயித்தபோது) மல்யுத்தத்தில்‌ தேர்ந்தவன்‌, (நக்னஜித்‌ 
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என்ற ராஜாவின்‌ பெண்ணான ஸத்யை என்பவளைக்‌ 
கலியாணம்‌ செய்து கொள்வதற்கு நிபந்தனையாக ஏழு காளை 
களை அடக்க வேண்டும்‌ என்றபோது) காளை மாடுகளை 
அடக்கிக்‌ காட்டுபவன்‌, ராஜதந்திர நிபுணன்‌, தூது செல்பவன்‌, 
சாரதி, திரெளபதிபோல்‌ தீர்க்க முடியாத கஷ்டத்தில்‌ சிக்கிக்‌ 
கொண்டவர்களைக்‌ காக்கும்‌ ஆபத்பாந்தவன்‌, குசேலர்‌ 
போன்ற அனாதர்களை ரக்ஷிக்கும்‌ பக்த வத்ஸலன்‌, பீஷ்மருக்கு 
முக்தியை அளித்தவன்‌, பீஷ்மருக்கு மாத்திரமல்ல-தன்னையே 
கொல்லும்படியான அம்பைப்‌ பிரயோகித்த வேடனுக்கும்‌ 
முக்தி கொடுத்தவன்‌-இப்படியெல்லாம்‌ லீலை செய்திருக்‌ 
'கிறான்‌!. 


உலகத்தில்‌ நல்லதும்‌ பொல்லாததுமாக அனேக விதமான 
மனப்போக்கை உடையவர்களாக ஜீவர்கள்‌ அமைந்திருக்கிறார்‌ 
கள்‌. வீரனும்‌ சூரனும்‌, திருடனும்‌ ஸ்திரீலோலனும்‌, பேதையும்‌ 
உழைப்பாளியும்‌, கிழவனும்‌ குழந்தையும்‌, இறுமாப்புடையுவ 
னும்‌ பரோபகாரியும்‌, மனமுருகியவனும்‌ கல்‌ நெஞ்சனும்‌, 
கஞ்சனும்‌ ஊதாரியும்‌, மூடனும்‌ கல்விமானும்‌, யோகியும்‌ 
ஞானியுமாகப்‌ பலவிதமான மன நிலையை உடையவர்கள்‌ 
உலகத்தில்‌ இருக்கிறார்கள்‌. இவர்களில்‌ தீய அம்சம்‌ உள்ளவர்‌ 
களை முற்றிலும்‌ நல்ல அம்சங்களைக்‌ கொண்ட ஒரு மகாத்மா 
அல்லது தெய்வ. அவதாரத்தால்‌ ஆகர்ஷிக்க, முடியாமலே 
போகலாம்‌. ஒரு திருடனுக்கு இன்னொரு திருடனைப்பற்றிய 
கதையே ரஸமாயிருக்கும்‌. ஒர்‌ உல்லாஸ புருஷனுக்கு இன்‌ 
னோர்‌ உல்லாஸ புருஷனின்‌ கேளிக்கைகளே சுவாரஸ்யமாக 
இருக்கும்‌. ஸ்ரீ கிருஷ்ணன்‌ நல்லவர்களை மட்டுமின்றி மற்றோ 
்‌ ரையும்‌ கவர வேண்டுமென்றே ஜாரசோர சிகாமணியாக, கபட 
னாக, மாயனாக, தந்திரசாலியாக எல்லா வேஷமும்‌ போட்‌ 
டான்‌. பற்பல போக்குக்‌ கொண்ட மக்கள்‌ எல்லாரையும்‌ தனது 
வகைவகையான லீலைகளால்‌ தனித்தனியே ஆகர்வித்துத்‌ 
ce தன்னுடைய கருணைக்கும்‌ அதன்மூலம்‌ ஞானத்துக்கும்‌ பாத்திர 

மாக்கிக்‌ கடைதேற்ற வைத்த ஸ்ரீ கருஷ்ணாவதாரமே பரிபூர்‌ 
ணாவதாரம்‌. 
்‌ சிவராத்திரிக்கும்‌ கிருஷ்ணாஷ்டமிக்கும்‌ இடையே சரியாக 
180 நாள்‌ இடைவெளி இருக்கும்‌. ஒன்றிலே ஞான ஜோதியான 
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எல்லாம்‌ கருமையாக வைத்துக்‌ கொண்டாலும்‌, உள்ளே 
ஞானத்திலும்‌ கருணையிலும்‌ ஜோதியான கண்ணனாக வந்தது! 


ஸ்ரீராமன்‌ 


“ராமன்‌' என்றாலே ஆனந்தமாக இருப்பவன்‌ என்று 
அர்த்தம்‌; மற்றவர்களுக்கு ஆனந்தத்தைத்‌ தருகிறவன்‌ என்று 
அர்த்தம்‌. எத்தனை விதமான துக்கங்கள்‌ வந்தாலும்‌ அதனால்‌ 
மனம்‌ சலனம்‌ அடையாமல்‌, ஆனந்தமாக தர்மத்தையே 
அனுசரித்துக்‌ கொண்டு ஒருத்தன்‌ இருந்தான்‌ என்றால்‌, அது 
ஸ்ரீராமன்தான்‌. வெளிப்பார்வைக்கு அவன்‌ துக்கப்பட்டதாகத்‌ 
தெரிந்தாலும்‌, உள்ளுக்குள்ளே ஆனந்தமாகவே இருந்தான்‌. 


சுக துக்கங்களில்‌ சலனமடையாமல்‌, தான்‌ ஆனந்தமாக 
இருந்து கொண்டு, மற்றவர்களுக்கும்‌ ஆனந்தத்தை ஊட்டுவது 
தான்‌ யோகம்‌. அப்படியிருப்பவனே யோகி. இவ்வாறு மனஸ 
அலையாமல்‌ கட்டிப்‌ போடுவதற்குச்‌ சாமானிய மனிதர்களுக்‌ 
கான வழி, வேத சாஸ்திரங்களில்‌ சொல்லியிருக்கிற தர்மங்களை 
ஒழுக்கத்தோடு, கட்டுப்பாட்டோடு பின்பற்றி வாழ்வதுதான்‌. 
சொந்த விருப்பு-வெறுப்புக்கு இலக்காகாமல்‌ வேதம்‌ விதிக்கிற 
தர்மப்படி வாழ ஆரம்பித்து விட்டால்‌. தானாகவே மனஸின்‌ 
சஞ்சலம்‌ குறைந்து, அது தெளிய ஆரம்பிக்கும்‌. இந்தத்‌ 
தெளிவால்‌ மனஸு எப்போதும்‌ ஆனந்தமாக, லேசாக 
இருக்கும்‌. இந்தச்‌ சித்தசுத்தி மோக்ஷத்திலேயே கொண்டு 
சேர்த்து விடும்‌. 


ஜனங்களுக்கெல்லாம்‌ ஒரு பெரிய உதாரணமாக வேத 
தர்மங்களை அப்படியே அனுசரித்து ஆனந்தமாக வாழ்ந்து 
காட்டுவதற்காக ஸ்ரீமந்‌ நாராயணனே ராமனாக வந்தார்‌. ராம 
வாக்கியத்தை எங்கே பார்த்தாலும்‌, 'இது என்‌ அபிப்பிராயம்‌” 
என்று சொல்லவே மாட்டார்‌. “ரிஷிகள்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌ 
கள்‌; சாஸ்திரம்‌ இப்படிச்‌ சொல்கிறது” என்றே அடக்கமாகச்‌ 
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சொல்வார்‌. சகல வேதங்களின்‌ பயனாக அறியப்பட 
வேண்டிய பரமபுருஷன்‌ எவனோ, அவனே அந்த வேத தர்மத்‌ 
துக்கு முழுக்க முழுக்கக்‌, கட்டுப்பட்டு, அப்படிக்‌ கட்டுப்பட்டு 
இருப்பதிலேயே ஆனந்தம்‌ இருக்கிறது என்று காட்டிக்‌ 
கொண்டு, ராமனாக வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு வாழ்ந்தான்‌. 


“ராவணன்‌ ஸீதையைத்‌ தூக்கிக்‌ கொண்டு போனபோது, 
ஒரே மைல்‌ தூரத்திலிருந்த ராமனுக்கு ஸீதை போட்ட கூச்சல்‌ 
காதில்‌ விழவில்லையாம்‌. அப்படிப்பட்டவனை இப்போது 
பக்தர்கள்‌ கூப்பிட்டால்‌ . என்ன பிரயோஜனம்‌?” என்று கேலி 
செய்து கேட்டவர்கள்‌, எழுதியவர்கள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. இவர்‌ 
கள்‌, அவன்‌ ராமனாக இந்த லோகத்தில்‌ வாழ்ந்தபோது 
மனுஷ்ய வேஷத்தில்‌ இருந்தான்‌; மனுஷ்யர்களைப்‌ போலவே 
வாழ்ந்தான்‌ என்பதை மறந்து பேசுகிறார்கள்‌. 


ஒரு நாடகம்‌ நடக்கிறது. ராமாயண நாடகம்தான்‌. அதில்‌ 
லவ குசர்களை வால்மீகி ராமனிடம்‌ அழைத்து வருகிறார்‌. 
ராஜபார்ட்‌ ராமஸ்வாமி அய்யங்கார்‌ ராமராக வேஷம்‌ 
போட்டிருக்கிறார்‌. அவருடைய சொந்தப்‌ பிள்ளைகளே நாடகத்‌ 
தில்‌ லவ ,குசர்களாக நடிக்கிறார்கள்‌. நாடக ராமன்‌ வால்மீகி 
யைப்‌ பார்த்து, “இந்தக்‌ குழந்தைகள்‌ யார்‌?” என்று கேட்கிறார்‌. 
ராமஸ்வாமி அய்யங்காருக்குத்‌ தம்முடைய பிள்ளைகளையே 
தெரியவில்லை என்று நாடகம்‌ பார்க்கிறவர்கள்‌: கேலி செய்ய 
லாமா? நாடக வால்மீகி, “இவர்கள்‌ ராஜபார்ட்‌ ராமஸ்வாமி 
அய்யங்காரின்‌ பிள்ளைகள்‌; நீங்கள்தானே அந்த ராமஸ்வாமி 
அய்யங்கார்‌!” என்று : பதில்‌ சொன்னால்‌ எத்தனை ரஸாபாஸ 
மாக இருக்கும்‌? வாஸ்தவத்தில்‌ இருப்பதை, வாஸ்தவத்தில்‌ 
தெரிந்ததை, நாடகத்தில்‌ இல்லாததாக, தெரியாததாகத்தான்‌ 
நடிக்க வேண்டும்‌. ஸ்ரீராமன்‌ பூலோகத்தில்‌ வாழ்ந்தபோது, 
இப்படித்தான்‌ மனுஷ்ய வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு தம்‌ 
வாஸ்தவமான சக்தியையும்‌ஞானத்தையும்‌ மறைத்துக்‌ கொண்டு 
வாழ்ந்தார்‌! 

வேதப்‌ பொருளான பரமாத்மா தசரதனின்‌ குழந்தையாக 
வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டவுடன்‌, வேதமும்‌ வால்மீகியின்‌ 
குழந்தையாக, ராமாயணமாக வந்து விட்டது. அந்த ராமாய 
ணம்‌ முழுக்க எங்கே பார்த்தாலும்‌ தர்மத்தைத்தான்‌ சொல்லி 
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யிருக்கிறது. ஊருக்குப்‌ போடற குழந்தைக்குத்‌ தாயார்‌ பட்சணம்‌ 
செய்து தருகிற வழக்கப்படி. கெளஸல்யா தேவி காட்டுக்குப்‌ 
போகிற ராமனுக்குப்‌ பதினாலு வருஷங்களும்‌ கெட்டுப்‌ 
போகாத பட்சணமாக ' இந்தத்‌ தர்மத்தைத்தான்‌ கட்டிக்‌ 
கொடுத்தாள்‌. “ராகவா' நீ எந்தத்‌ தர்மத்தை த்ருதியோடு, 
அதாவது தைரியத்தோடு, நியமத்தோடு அனுசரிக்கிறாயோ, 
அந்தத்‌ தர்மம்‌ உன்னை ரக்ஷிக்கும்‌' என ஆசீர்வாதப்‌ பட்சணம்‌ 
கொடுத்தாள்‌. 


நியமம்‌, அதாவது தனது என்ற விருப்பு-வெறுப்பு 
இல்லாமல்‌ சாஸ்திரத்துக்குக்‌ கட்டுப்படுவது முக்கியம்‌. அதே 
போல்‌ தைரியம்‌ முக்கியம்‌. ஒருத்தர்‌ பரிகாசம்‌ பண்ணுகிறார்‌ 
என்று தர்மத்தை விடக்‌ கூடாது. ராமனை சாக்ஷாத்‌ 
லக்ஷ்மணனே . பரிகசித்தான்‌. “அண்ணா! நீ தர்மம்‌, தர்மம்‌ 
ஏன்று எதையோ கட்டிக்‌ கொண்டு அழுவதால்தான்‌ இத்தனை 
கஷ்டங்களும்‌ வந்திருக்கின்றன. அதை விட்டுத்‌ தள்ளு. தசரதன்‌ 
மேல்‌ யுத்தம்‌ செய்து ராஜ்யத்தை உனக்கு நான்‌ ஸ்வீகரித்துத்‌ 
தர அனுமதி sn” என்று அன்பு மிகுதியால்‌ சொன்னான்‌. 
ஆனால்‌ ராமன்‌, யார்‌ எது சொன்னாலும்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌ 
தர்மத்தையே காத்தான்‌. கடைசியில்‌ அது அவனைக்‌ காத்தது. 
தர்மம்‌ தலைகாத்தது. ராவணனுக்குப்‌ பத்துத்‌ தலை இருந்தும்‌ 
_அதர்மத்தால்‌ கடைசியில்‌ அத்தனை தலைகளும்‌ உருண்டு 
விழுந்தன. ஸ்ரீராமன்‌ இன்றும்‌ “ராமோ விக்ரஹவான்‌ siw: 
என்றபடி தர்மத்தில்‌ தலைசிறந்து தர்ம ஸ்வரூபமாக 
அனுக்கிரகம்‌ செய்து வருகிறான்‌. 


சாக்ஷாத்‌ ஸ்ரீராமனை லட்சியமாகக்‌ கொண்டு “ராம ராம” 
என்று மனஸாறச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டே 'இருக்கிறவர்களுக்குச்‌ 
சித்தமலங்கள்‌ எல்லாம்‌ விலகும்‌. தர்மத்தை விட்டு எந்நாளும்‌ 
விலகாமல்‌ அவர்கள்‌ ஆனந்தமாக வாழ்வார்கள்‌! 
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“நன்மையும்‌ செல்வமும்‌ நாளும்‌ நல்குமே 
தின்மையும்‌ பாவமும்‌ சிதைந்து தேயுமே 
சென்மமும்‌ மரணமும்‌ இன்றித்‌ தீருமே 
இம்மையே இராமவென்‌ நிரண்டெழுத்தினால்‌”' 
(கம்ப ராமாயணம்‌: சிறப்புப்‌ பாயிரம்‌ 14) 


LF ராமநவமியன்று குழந்தைகள்‌ முதல்‌ முதியவர்கள்வரை 
ஒவ்வொருவரும்‌ கம்பராமாயணத்தில்‌ ஸ்ரீராமாவதார கட்டத்‌ 
தில்‌. உள்ள 8ழ்க்காணும்‌ பாக்களைப்‌ பாராயணம்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌. 


வேய்புனர்‌ . பூசமும்‌ விண்ணு ளோர்களும்‌ 
அயகற்‌ கடகமும்‌ எழுந்து துள்ளவே. 


சித்தரும்‌ இயக்கரும்‌ தெரிவைமார்களும்‌ 
வித்தக முனிவரும்‌ விண்ணு ளோரர்களும்‌ 
நித்தரும்‌ முறைமுறை நெருங்கி யார்ப்புறத்‌ 
தத்துறல்‌ ஒழிந்துநீள்‌ தருமம்‌ ஓங்கவே. 


ஒருபகல்‌ உலகெலாம்‌ உதரத்துட்‌ பொதிந்‌ 
தருமறைக்‌ குணர்வரும்‌ அவனை யஞ்சனக்‌ 
கருமுகிற்‌ கொழுந்தெழில்‌ காட்டுஞ்‌ சோதியைத்‌ 
திருவுறப்‌ பயந்தனள்‌ இறங்கொள்‌ கோசலை. 
(கம்ப ராமாயணம்‌: பாலகாண்டம்‌-திரு அவதாரப்படலம்‌) 


- இருபது வயதுக்கு மேற்பட்டவர்கள்‌ ஸ்ரீ ராமநவமியன்று 
முழுவதும்‌ பட்டினி (சித்த உபவாஸ) விரதம்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. 
௦௦-ஒங்கெொருாகிராமத்திலுப பப்ளி ரிவி முதல்‌ 
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முதியவர்கள்‌ வரை எல்லோரும்‌ ஏதாவது சிறிய கோயில்‌ 
'சன்னிதியிலோ, அல்லது பஜனை மடத்தின்‌ முன்போ கூடி 
ஸ்ரீராம நாம மந்திரத்தை ஐந்து நிமிஷம்‌ ஜபம்‌ செய்து, பிறகு, 
“ஸ்ரீராம்‌ 'ஜயராம்‌ ஜயஜய . ராம்‌'' என்னும்‌ பதின்மூன்று 
அக்ஷரங்கள்‌ கொண்ட மந்திரத்தை, ஒருவர்‌ முதலில்‌ சொல்ல 
எல்லோரும்‌ அதைப்‌ பின்பற்றிச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு, ஊரைச்‌ 
சுற்றி வந்து, முதலில்‌ ஆரம்பித்த இடத்தை அடைந்து, அங்கு 
பத்து நிமிஷம்‌ பஜனை செய்து பூர்த்தி செய்ய வேண்டும்‌. 


மறுநாள்‌ காலை அதே இடத்தில்‌ கூடி, ஸ்ரீ ராமாவதாரத்‌ 
தில்‌ (கம்ப ராமாயணத்தில்‌) ஸ்ரீ ராம பட்டாபிஷேகத்தை 
வர்ணிப்பதாக உள்ள கீழ்க்காணும்‌ பாக்களைப்‌ பாராயணம்‌ 
செய்து, அல்லது ஸம்ஸ்கிருதம்‌ படித்தவர்கள்‌ எவரேனும்‌ இருந்‌ 
தால்‌, அவரைக்‌ கொண்டு வால்மீகி ராமாயணத்தில்‌ உள்ள 
ஸ்ரீராம பட்டாபிஷேக ஸர்க்கத்தைப்‌ பாராயணம்‌ பண்ணும்‌ 
படிச்‌ செய்து, பத்து நிமிஷம்‌ பஜனை செய்து, ஊர்ப்‌ பொதுச்‌ 
செலவில்‌ ஏழை மக்களுக்கு அன்னம்‌ பாலிக்க வேண்டும்‌. 
மங்கள தம்‌ பாட 
மறையொலி முழங்க .வல்வாய்ச்‌ 
சங்கினம்‌ குமுறப்‌ பாண்டில்‌ 
தண்ணுமை யொரப்பத்‌ தாவில்‌ 
பொங்குபல்‌ வியங்கள்‌ ஆர்ப்பப்‌ 
பூமழை பொழிய விண்ணோர்‌ 
எங்கள்‌ நாயகனை வெவ்வேறு 
எதிர்‌ அபிடேகஞ்‌ செய்தார்‌. 


மாதவர்‌ மறைவ வாளர்‌ 
மந்திரக்‌ Bipot முற்று 
மூதறி வாளர்‌ உள்ளஞ்‌ 
சான்றவர்‌ முதனீ ராட்டச்‌ 
சோதியான மகனு மற்றைத்‌ 
துணைவரும்‌ அனுமன்‌ தானும்‌ 
தீதிலா இலங்கை வேந்தும்‌ பின்‌ 
அபிடேகஞ்‌ செய்தார்‌. 


சித்தமொத்‌ தனன்‌என்‌ றோதுந்‌ 
திருநகர்ச்‌ செல்வ மென்ன 
CC-0. In Public Domain. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


உத்தமத்‌ தொருவன்‌ சென்னி 
விளங்கிய உயர்பொன்‌ மெளலி 
ஒத்துமெய்க்‌ குவமை கூர 
ஓங்குமூ வுலகத்‌ தோர்க்குந்‌ 
தத்தம்‌ உச்சியின்மேல்‌ வைத்தது 
ஒத்தெனத்‌ தளர்வு தீர்ந்தார்‌ 
(கம்ப ராமாயணம்‌: யுத்தகாண்டம்‌. திரு அபிடேகப்‌ படலம்‌) 
“ராம பிரானின்‌ சிரத்தின்‌ மேல்‌ பொன்கிரீடம்‌ விளங்கியது 
கண்டு, மூவுலகிலும்‌ உள்ள மக்களும்‌ தத்தம்‌ சிரமேல்‌ பொற்‌ 
கிரீடம்‌ வைக்கப்பட்டது போலவே எண்ணி மகிழ்ந்தார்கள்‌” 
என்பது கடைசிச்‌ செய்யுளின்‌ கருத்து. 


நாட்டில்‌ உள்ள எல்லா மக்களிடையேயும்‌ தெய்வ பக்தி 
யும்‌, நன்னடத்தையும்‌ வேரூன்றி வளர வேண்டும்‌ என்று 
எல்லோரும்‌ ஸ்ரீ ராமநவமியன்றும்‌, மறுநாள்‌ புனர்‌ பூஜை 
யிலும்‌, ஸ்ரீராமச்சந்திர மூர்த்தியைப்‌ பிரார்த்தித்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌! 


ஐயப்பன்‌ 


பரமாத்மா ஒன்றே சிவனாகவும்‌, நாராயணனாசவும்‌ 
ரூபம்‌ தரிக்கிறது. சவனாக இருக்கும்போது ஞான மூர்த்தியாக 
இருக்கிறது. நாராயணனாக இருக்கும்போது லோக ஸம்ரக்ஷ 
ணம்‌ செய்கிறது. இப்படிச்‌ சொல்வதால்‌ சிவனும்‌ விஷ்ணுவும்‌ 
முற்றிலும்‌ வேறு வேறு என்றோ, அல்லது தொழிலை ஒட்டிக்‌ 
கொஞ்சம்‌ வேறுபட்டாற்‌ போலிருக்க நிலையில்‌ இவனுக்குப்‌ 
பரிபாலன சக்தி இல்லை என்றோ, விஷ்ணுவுக்கு ஞான சக்தி 
இல்லையென்றோ அர்த்தமில்லை. அவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ 
முக்கியமாகச்‌ செய்கிற அனுக்கிரகத்தையே குறிப்பிட்டேன்‌. 
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மான்‌ வீற்றிருக்கிறார்‌. உடலெல்லாம்‌ விபூதிப்‌ பூச்சு. புலித்‌ 
தோலை இடுப்பில்‌ கட்டி, யானைத்‌ தோலைப்‌ போர்த்தியிருக்‌ 
கிறார்‌. தலையிலே ஜடாமுடி. அவரது ஸ்வரூபம்‌, அலங்காரம்‌, 
வாச ஸ்தானம்‌ எதைப்‌ பார்த்தாலும்‌ ஞானிகளுக்கு உரியதாக 
இருக்கிறது. அவர்‌ கரத்திலேயே ஞான முத்திரை தாங்கியிருக்‌ 
கிறார்‌. ஆத்மத்‌ தியானத்தில்‌ ஆழ்ந்திருக்கிற அவரது சன்னிதி 
ஒரே சாந்தமாக இருக்கிறது. பரம சத்தியத்தைப்‌ போதிக்கிற 
பரமகுரு அவரே. அந்தப்‌ பரம சத்தியமும்‌ அவரன்றி 
வேறில்லை. இந்த உபதேசம்‌ ஞானியின்‌ தொழில்‌. 


லோக ரக்ஷணம்‌ என்பது ராஜாவின்‌ கடமை. அதனால்தான்‌ 
நாராயணனை ஸ்ரீ வைகுண்டத்தில்‌ சக்கரவர்த்திபோல்‌ தியா 
னிக்கிறோம்‌. பீதாம்பரம்‌, கெளஸ்துபம்‌, வனமாலை, கிரீட 
குண்டலங்கள்‌ தரித்து, சாக்ஷாத்‌ மகாலக்்மியை மார்பிலே 
வைத்துக்‌ கொண்டு, ராஜாதிராஜனாக இருக்கிறார்‌ 
ஸ்ரீ மகாவிஷ்ணு. - 


ஆசார சீலரான ரிஷிகளைப்போல்‌ ஈசுவரனுக்கு எப்போது 
பார்த்தாலும்‌. ஸ்நானம்‌ செய்வதில்‌ பிரியம்‌. அதனால்தான்‌ 
வடதேசத்தில்‌ ஈசுவரன்‌ கோயில்களில்‌ எல்லாம்‌ சிவலிங்கத்தின்‌ 
மேல்‌ எப்போது பார்த்தாலும்‌ ஜலம்‌ கொட்டிக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கும்படி 'தாரா. பாத்திரத்தைக்‌ கட்டி வைத்திருக்கிறார்கள்‌. 
சக்கரவர்த்தி போன்ற மகாவிஷ்ணுவுக்கோ அலங்காரத்தில்‌ 
பிரியம்‌ அதிகம்‌. அவருக்குப்‌ பட்டும்‌ பொன்னும்‌ புனைந்து 
மகிழ்கிறோம்‌. 


அலங்காரப்‌ ப்ரியோ விஷ்ணு: 
அபிஷேகப்‌ ப்ரியோ வெ: 


என்றே சொல்வார்கள்‌. 


ஈசுவரனின்‌ அழகு மனத்தை அடங்கச்‌ செய்கிற சாந்த 
ஸ்வபாவம்‌ வாய்ந்தது. ஸ்ரீமந்‌ நாராயணின்‌ செளந்தரியமோ 
மனத்தை மோடிக்கச்‌ செய்து ஆனந்தக்‌ கூத்தாடச்‌ செய்வது. 
விஷ்ணுவின்‌ திவ்விய ரூபத்திலிருந்து வைத்த கண்ணை. வாங்க 
முடியாமல்‌ எவரும்‌ சொக்கிக்‌ கிடக்க வேண்டியதாகிறது. 
ஸ்ரீ ராமனாகவும்‌, கிருஷ்ண பரமாத்மாவாகவும்‌ அவதரித்த 
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நீங்காமலே இருந்திருக்கிறது: இப்படிப்‌ பட்டவர்‌ மோஹினி 


என்றே ஓர்‌ உருவம்‌ கொள்ளும்போது எத்தனை அழகாக 


இருந்து, எல்லோர்‌ உள்ளங்களையும்‌ மோஹிக்க வைத்துக்‌ 
கொள்ளை கொண்டிருப்பார்‌? பரம ஞானியாக, தபோ 
மயமாக ஜ்வலித்துக்‌ கொண்டிருந்த பரமேசுவரனின்‌ மனத்‌ 
தைக்கூட மகாவிஷ்ணுவின்‌ மோகினி ரூபம்‌ மயக்கி விட்டது 
என்று புராணங்கள்‌ சொல்கின்றன. மோகினியாக வந்த 
நாராயணனின்‌ காருண்ய லாவண்யமும்‌ பரமேசுவரனின்‌ 
சாந்த ஞானமும்‌ ஒன்று சேர்ந்தவுடன்‌ ஒரு மகாதேஜஸ்‌-ஒரு 


பெரும்‌ ஜோதி-பிறந்தது. இந்தத்‌ தேஜஸே ஐயப்பனாக உருக்‌ 
கொண்டது. 


ஹரிஹர புத்திரன்‌ என்றும்‌, சாஸ்தா என்றும்‌, ஐயனார்‌ 
என்றும்‌ சொல்வது இந்த ஐயப்பனைத்தான்‌! 


ஐயன்‌ என்பது "ஆர்ய என்பதன்‌ திரிபு. 'ஆர்ய' என்றால்‌ 
“மதிப்புக்குரிய என்று பொருள்‌. சாக்ஷாத்‌ பரமேசுவரனுக்கும்‌ 
நாராயணமூர்த்திக்கும்‌ ஜனித்த குழந்தையைவிட மதிப்புக்‌ 
குகந்தவர்‌ எவருண்டு? ஞானமும்‌ தபசும்‌ கலந்த சிவனின்‌ பிரம்ம 
அம்சம்‌, கிருபையும்‌ செளந்தரியமும்‌ சக்தியும்‌ கலந்த விஷ்ணு 
வின்‌ க்ஷத்ர அம்சம்‌, இரண்டுமே நாம்‌: உய்வு பெற அத்தியா 
வசியமாகும்‌. ஹரிஹர புத்ரனாகிய ஐயப்பனிடம்‌ இவையெல்‌ 
லாம்‌ ஒன்று சேர்ந்திருப்பதாகக்‌ கொள்ளலாம்‌. இதனால்தான்‌ 
போலிருக்கிறது, சிவபெருமானின்‌ மற்ற இரு பாலர்களைப்‌ 
பிள்ளையார்‌ என்றும்‌ .குமரன்‌ என்றும்‌ குழந்தைகளைக்‌ குறிக்‌ 
கிற சொல்லால்‌ குறிப்பிட்டாலும்‌, அவரது மூன்றாவது 
புத்திரனான சாஸ்தாவை மட்டும்‌ மதிப்புக்குரியவராக- 
ஆர்யராக-ஐயனாராகக்‌ குறிப்பிடுகிறோம்‌. “ஆர்ய” என்பது 
தான்‌ “அய்யர்‌' என்றாயிற்று. முதலி-முதலியார்‌, . செட்டி- 
செட்டியார்‌ மாதிரி அய்யனுக்கு மரியாதைப்‌ பதம்‌ அய்யனார்‌. 
இதிலே ஒரு வேடிக்கை. பொதுவாகத்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ அய்யர்‌ 
(குருக்கள்‌) பூஜிக்காத கிராமக்‌ கோயில்களில்‌ உள்ள ஸ்வாமி 
தான்‌. அய்யராக-அய்யனாராக-இருக்கிறார்‌! கொஞ்சம்கூட்‌ 
இப்போது பேசப்படுகிற இன வித்யாசங்கள்‌ Gove இல்லை 
"என்பதற்கு இதுவே ஒரு அடையாளம்‌. 
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டைய காடாகவே சொல்கிறார்கள்‌. தேசத்தில்‌ எத்தனையோ 
ஸ்வாமிகளுக்குக்‌ கோயில்‌ இருந்தாலும்‌ சாஸ்தாவைத்‌ தவிர 
எவருக்குமே அய்யர்‌, ஆரியன்‌ என்ற பெயர்கள்‌ இல்லை. 


சாஸ்தா என்பதே தமிழில்‌ சாத்தன்‌. தமிழ்நாட்டில்‌ இருக்கப்‌ 
பட்ட அனேக சாத்தனூர்களில்‌ முக்கியமான தெய்வம்‌ 
சாஸ்தாவான ஐயப்பன்தான்‌. 


தமிழ்நாட்டில்‌ கிராமத்துக்குக்‌ கிராமம்‌ ஐயனர்‌ கோயில்‌ 
உண்டு. கேரளத்தில்‌ கிராம தேவதையாக இல்லாமல்‌ வேறு 
விதத்தில்‌ ஐயப்பன்‌ வழிபாடு வெகுவாகப்‌ பரவி வளர்ந்திருக்‌ 
கிறது. 


அவர்‌ நம்மைக்‌ காவல்‌ புரிகிற தெய்வம்‌. காற்று, கருப்பு 
முதலான பலவிதத்‌ தீயசக்திகளிலிருந்து நம்மைக்‌ காப்பாற்று 
Apart. இதெல்லாவற்றுக்கும்‌ மேலாக நாராயணனிடமிருந்து 
நம்‌ வாழ்க்கையையே பரிபாலிக்கும்‌ சக்தியைப்‌ பெற்றிருக்‌ 
கிறார்‌. ஈசுவரனிடமிருந்து நமக்கு விமோசனம்‌ தருகிற 
ஞானத்தை அளிக்கும்‌ சக்தியும்‌ பெற்றிருக்கிறார்‌. 


சுதந்திர இந்தியாவில்‌ ஐயப்பன்‌ ரொம்ப ரொம்பக்‌ கியாதி 
பெற்று வருகிறார்‌. சுதந்திர சாஸசனம்‌ (Constitution) அளித்‌ 
திருக்கிற பேச்சுச்‌ சுதந்திரத்தைப்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொண்டு ஒரு 
பக்கத்தில்‌ நாஸ்திகப்‌ பிரசாரம்‌ தடபுடலாக நடக்கிறபோதே, 
மறுபக்கத்தில்‌ அது எடுபடாத அளவுக்கு ஐயப்ப பக்தி 
நாளுக்கு நாள்‌ அமோகமாக விருத்தியாகிக்‌ கொண்டிருக்கிறது! 


கேரளத்தில்‌ எட்டாக்‌ கையில்‌ சபரிமலையில்‌ இருக்கிற 
ஐயப்பன்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகத்‌ தமிழ்நாடு, மற்ற ராஜ்யங்‌ 
கள்‌ மீதெல்லாம்கூடத்‌ தம்‌ . ராஜதானியை விஸ்தரித்துக்‌ 
கொண்டே வருகிறார்‌. 


இது மிகவும்‌ உற்சாக ,,மளிக்கிற விஷயம்‌. நாஸ்திகப்‌ 
பிரசார விஷயத்தைத்‌ தடுக்கிற அருமருந்தாக வந்திருக்கிறது 
ஐயப்ப பக்தி. 


அவரது கிருபையை நாடி, அதற்குப்‌ பாத்திரர்களாக 

வாழ்ந்தோமானால்‌ நாமும்‌, நாடும்‌, உலகமும்‌ சிறப்புற்று 
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“ஸ்வாமி' என்றால்‌ 


‘ewan’ என்பது கடவுளுக்குப்‌. பொதுப்‌ பெயர்‌ என்று 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. பரமேசுவரனும்‌ ஸ்வாமி, மகா 
விஷ்ணுவும்‌ ஸ்வாமி, விக்நேசுவரரும்‌ ஸ்வாமி-எல்லாத்‌ தெய்‌ 
வங்களையும்‌ “ஸ்வாமி” என்று வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. 
இப்படி எந்த மூர்த்தியாகவும்‌, இல்லாமல்‌, இந்த எல்லாமாக 
வும்‌ ஆகியிருக்றெ பரமாத்மாவை, பராசக்தியை கடவுள்‌ (God) 
என்று எந்த மதஸ்தராலும்‌ சொல்லப்படுகிறவரையும்‌ “ஸ்வாமி” 
என்றே சொல்கிறோம்‌. 


ஆனால்‌ இந்த 'ஸ்வாமி' என்றெ பெயர்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ ஒரு 
வருக்குத்தான்‌ உண்டு. இப்போது நாம்‌ சொல்கிற சாமிகள்‌ எல்‌ 
லாம்‌ அந்த ஒருவரிடமிருந்துதான்‌ அவர்‌ பெயரையே கட 
னாகக்‌ கேட்டு வாங்கித்‌ தங்களுக்கும்‌ வைத்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறார்கள்‌: 


அந்த நிஜமான ஸ்வாமி யாரென்றால்‌ ஸுப்ரமண்யர்‌ 
தான்‌; முருகன்‌, முருகப்‌ பெருமான்‌ என்று இந்தத்‌ தமிழ்‌ தேசத்‌ 
தில்‌ தனியன்போடு சொல்லப்படுகிறவர்தான்‌. அவர்‌ குழந்தை 
யாக இருக்கிற கடவுள்‌; குமார ஸ்வாமி. £ 


“இவர்தான்‌ ஸ்வாமி என்று எதனால்‌ சொல்கிறீர்கள்‌?” 
என்று கேட்பீர்கள்‌. 'அமரகோச'த்தன்‌ ஆதாரத்திலேயே 
இப்படிச்‌ சொல்கிறேன்‌... 


அகராதி, நிகண்டு என்றெல்லாம்‌ சொல்கிறார்களல்லவா? 

ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ இருக்கிற பிரசித்தமான அகராதிக்கு “அமர 

. கோசம்‌ என்று' பெயர்‌. 'அமரம்‌' என்று. சுருக்கிச்‌ சொல்வார்‌ 

. _,கன்‌0. திழையிலாவற்றிறல்‌ர தனது எள்முதினலைனைல்‌ எற்றி ம்‌ 
18 


கொஞ்சம்‌ சொல்ல வேண்டும்‌ சுப்ரமணியர்‌ விஷயத்துக்கு 
இது நேராகச்‌ சம்பந்தமில்லைதான்‌. இருந்தாலும்‌ இதில்‌ பல ரச 
மான விஷயங்கள்‌ இருப்பதால்தான்‌ சொல்கிறேன்‌. இதில்‌ நம்‌ 
பகவத்பாதாளின்‌, பெருமை, மதங்களில்‌ ஒன்றுக்கொன்று 
இருக்கப்பட்ட உறவுகளின்‌ போக்கு எல்லாம்‌ வெளியாவதால்‌ 


சொல்கிறேன்‌. 


இந்த அகராதிக்குப்‌ பேர்‌ “அமரகோசம்‌' என்றேன்‌: 'கோசம்‌' 
என்றால்‌ “பொக்கிஷம்‌' என்று அர்த்தம்‌. சப்தக்‌ கூட்டங்கள்‌, 
சொற்களின்‌ சமூகம்‌ பொக்கிஷமாக இருக்கிற புஸ்தகத்துக்குக்‌ 
“கோசம்‌: என்று பெயர்‌ வந்தது. இம்மாதிரி ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ 
பல கோசங்கள்‌ (அகராதிகள்‌) இருந்தாலும்‌ ரொம்பவும்‌ 
பிரசித்தமானது “அமரகோசம்‌' தான்‌. 


“அமர” என்கிற பேர்‌ எப்படி வந்தது? ஸம்ஸ்கிருதத்தை 
தேவபாஷை என்பார்கள்‌; தேவர்கள்‌ அமிருதம்‌ உண்டதால்‌ 
அமரர்‌ எனப்படுவார்கள்‌; எனவே தேவபாஷை அமரபாஷை 
என்றும்‌ சொல்லப்படும்‌. : 


அதற்கேற்றாற்போல்‌, “ஸம்ஸ்கிருதம்‌ செத்தமொழி (dead 
language)” என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு, அதைச்‌ சாக அடிக்க 
எத்தனையோ யத்தனம்‌ செய்தாலும்‌, எப்படியோ அதுவும்‌ 
அமரமாக இருந்து கொண்டேதான்‌ வருகிறது. அமரபாஷை 
யில்‌ உள்ள கோசம்தான்‌ அமர கோசமா?' என்று தோன்றலாம்‌. 


ஆனால்‌ இந்தக்‌ கோசத்துக்கு அமரம்‌” என்றெ பெயர்‌ 
இப்படி வரவில்லை. அதை இயற்றியவனின்‌ பெயரை 
வைத்தே அதற்கு “அமரம்‌” என்று பெயர்‌ வந்தது. அமரசிம்மன்‌ 
என்பவனால்‌ செய்யப்பட்டதனால்‌ . அதற்கு “அமரகோசம்‌' 
என்று பெயர்‌. 


அமரசிம்மன்‌, மகா புத்திமான்‌. இந்த நிகண்டுவைப்‌ பார்த்‌ 


. தால்‌ அறிவில்‌ அவனுக்கு ஈடு உண்டா என்று பிரமிப்பு உண்‌ 


டாகும்‌! ஓவ்வொரு விஷயத்தையும்‌ அவ்வளவு நன்றாகத்‌ 
தெரிந்து வைத்துக்‌ கொண்டு அர்த்தம்‌ சொல்கிறான்‌. இவன்‌ 
ஹிந்து : அல்ல; அமரசிம்மன்‌ ஒரு ஜைனன்‌. 


ஜைனர்களில்‌ படிப்பாளிகள்‌ அதிகம்‌. இலக்கியத்தில்‌ அவர்‌ 
0-0. In Public Domain. Digtiz@@ by Muthulakshmi Research Academy 


களுக்கு விசேஷமான இடம்‌ உண்டு. தமிழில்‌ ஐம்பெரும்‌ காப்பி 
யங்களிலே ஜைன சம்பந்தம்‌ அதிகம்‌. காவிய ரசம்‌ நிரம்பிய 
மிக உயர்ந்த நூல்களாக உள்ள சிந்தாமணி, வளையாபதி 
எல்லாம்‌ ஜைன நூல்கள்தாம்‌. ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ “பஞ்ச 
காவியங்கள்‌' என்று பொதுவாக இருப்பதைத்‌ தவிர ஜைனர்‌ 
களே தனியாக தங்கள்‌ மத சம்பந்தமாக ஒரு பஞ்ச காவியம்‌ 
வைத்திருக்கிறார்கள்‌. இந்த அமரசிம்மனும்‌ அனேக ஜைனமதப்‌ 
புஸ்தகங்கள்‌ எழுதினான்‌. ஆனால்‌ இன்று மிஞ்சியிருப்பது மத 
நூலாக இல்லாத இந்த அகராதி ஒன்றுதான்‌ என்றால்‌ ஆச்சரிய 
மாயிருக்கும்‌. இந்த ஒன்றாவது மிஞ்சியதற்குக்‌ காரணம்‌. 
ஜைனர்கள்‌ பரம விரோதியாக நினைத்த நம்‌ ஆதிசங்கரர்தான்‌. 


ஆதிசங்கரர்‌ பாரததேசம்‌ முழுவதும்‌ சஞ்சாரம்‌ பண்ணிப்‌ பல 
மதங்களை கண்டனம்‌ செய்து, வைதிக மதத்தை ஸ்தாபித்தார்‌ 
அல்லவா? இந்தத்‌ திக்விஜயத்தில்‌ அவர்‌ அமரசிம்மனையும்‌ சந்‌ 
தித்தார்‌. பகவத்பாதரின்‌ கொள்கை, ஒரே ஒரு சத்தியம்தான்‌ 
இருக்கிறது! அதுவே பலவிதமாகத்‌ தெரிகிறது. அந்த ஒன்றி 
லேயே கரைந்து அதுவாகவே ஆகிவிட வேண்டும்‌ என்பது. 
பெளத்தர்கள்‌ பொதுவாக எல்லாமே சூனியம்‌, மாயை என்‌ 
பார்கள்‌. ஆதி ஆசார்யாளும்‌ 'மாயையால்தான்‌: ஒரே பரம்‌ 
பொருள்‌ பலவாகத்‌ தெரிகிறது. இந்தப்‌ பார்வை போனால்‌ 
இது. அத்தனையும்‌ போய்விடும்‌.” என்று சூனிய நிலையையே 
சொல்கிற மாதிரித்‌ தோன்றினாலும்‌, அவர்‌ முக்கியமாகச்‌ சொன்‌ 
னது “இல்லாத (சூனிய): மாயை'யை அல்ல; “இது போனபின்‌ 
எப்போதும்‌ நிலைத்து இருக்கிற, அழிவே இல்லாத பூரணமான 
ஒரே சத்தியம்‌ இருக்றெது' என்பதைத்தான்‌ நம்‌ ஆசார்யாள்‌ 
முடிந்த 'நிலையாக அவலம்பித்தார்‌ (நிலை நாட்டினார்‌). 
பெளத்தம்‌ சூன்யத்தோடு நிற்றெது. பூரணமாக ஒன்று இருக்‌ 
கிறது என்பது ஆசாரியாளுக்கு முக்கியம்‌. ஒன்றும்‌ இல்லை 
என்பது புத்தருக்கு முக்கியம்‌. ஒன்று இருக்கவும்‌ இருக்கலாம்‌ 
(அஸ்தி); இல்லாமலும்‌ இருக்கலாம்‌ (நாஸ்தி); இருந்தும்‌ இல்‌ 
லாமலும்கூட இருக்கலாம்‌ (அஸ்தி நாஸ்தி);- என்பது ஜைன மத 
ஸ்தாபகரான ஜீனருக்கு (மகாவீரர்க்கு) முக்கியம்‌. 


Š இப்படிப்பட்ட கொள்கையை உடைய ஜைனனான 
அமரசிம்மன்‌ ஆசாரியாளிடம்‌ வாதப்‌ போருக்கு வரும்போது, 
௦௦ PRB ARR மீக சிலர்கள்‌ ம்ப த்விகளுக்‌ 


குப்‌ பதில்‌ சொல்வேன்‌” என்றான்‌. 


ஆசாரியாளும்‌ இதில்‌ உள்ள ரகசியத்தை ஆராய்ச்சி செய்து 
பார்க்காமல்‌ ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌. 


ஸ்ரீ சங்கர பகவத்‌ பாதர்களுக்கும்‌ அமரசிம்மனுக்கும்‌ 
வாதப்‌ போர்‌ ஆரம்பித்தது. 


அமரசிம்மன்‌ ஒரு திரையைக்‌ கட்டிக்‌ கொண்டு அதற்கு 
உள்ளேயிருக்கிறான்‌. ஆச்சார்யாள்‌ வெளியே இருந்து” கேள்வி 
களைக்‌ கேட்கத்‌ தொடங்கினார்‌. 


அமரசிம்மன்‌ பளிச்‌ பளிச்சென்று பதில்‌ சொன்னான்‌. 
அவன்‌ என்னதான்‌ மகாபுத்திமானாக இருந்தாலும்கூட, இத்‌ 
தனை சாமர்த்தியமாக எப்படிப்‌ பிரதிவசனம்‌ கொடுக்கிறான்‌ 
என்பது ஆசார்யாளுக்கு ஆச்சரியமாக இருந்தது. க்ஷண காலம்‌ 
யோசித்தார்‌. உடனே பரமேசுவர அவதாரமும்‌ ஸர்வக்ஞரு 
மான அவருக்கு ரகசியம்‌ புரிந்து விட்டது. 

அவருடைய கேள்விகளுக்குப்‌ பதில்‌ சொன்னது 
அமரசிம்மனே இல்லை! ஸாக்ஷாத்‌ சரஸ்வதி தேவியே அவன்‌ 
மாதிரிப்‌ பேசியிருக்கிறாள்‌ என்று தெரிந்தது. இவன்‌ அவளை 
ரொம்ப நாளாக  உபாஸித்திருக்கிறான்‌. நியாயமாகப்‌ 
பார்த்தால்‌, இவன்‌ அப்படிச்‌ செய்திருக்கவே கூடாது. , 
ஏனென்றால்‌ இவனுடைய ஜைனமதம்‌ ஒரு கடவுளைப்‌ 
பற்றியே சொல்லவில்லை; அதைப்‌ பல ரூபத்தில்‌, ஸரஸ்வதி 
மாதிரிப்‌ பல தெய்வ வடிவங்களில்‌ ஆராதிப்பதை ஜைன 
தத்வம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளக்‌ கூடாது. அப்படியிருந்தும்‌ இவன்‌ 
ஜைன மதத்துக்கு ஆதரவாகப்‌ புஸ்தகம்‌ எழுதுவதற்கே 
ஸரஸ்வதியின்‌ அனுக்கிரகம்‌ வேண்டுமென்று கருதி, அவளை 
உபாஸனை பண்ணியிருக்கிறான்‌! உள்ளொன்று வைத்துப்‌ 
புறமொன்றாக இருந்திருக்கிறான்‌. 

இப்போதுகூட நாஸ்திகர்கள்‌ என்று தங்களைச்‌ சொல்லிக்‌ 
கொள்கிறவர்களில்‌ ரொம்பப்‌ பேர்‌ வியாதி வெக்கை வந்து 
ரொம்பவும்‌ கஷ்டம்‌ ஏற்பட்டால்‌ வெங்கடரமண ஸ்வாமிக்கு . 
வேண்டிக்‌ கொள்கிறார்கள்‌; மாரியம்மனுக்கும்‌ பிரார்த்தனை 
செலுத்துகிறார்கள்‌. கேட்டால்‌, “வீட்டில்‌ இப்படி அபிப்பிரா 
யம்‌; சம்ஞாரக்குற்கு AUR Bad bY Matcha Research Ac pe 
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டுக்‌ கொடுத்தேன்‌. அவர்கள்‌ உணர்ச்சி (1604ஐ)க்கு மதிப்பு 
(respect) கொடுத்தேன்‌.'' என்று ஐம்பமாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்‌ 
வார்கள்‌. 


இந்த ரீதியில்தான்‌ ரொம்பக்‌ காலம்‌ முந்தியே ஹிந்து மதத்‌ 
தைக்‌ கண்டனம்‌ பண்ணும்‌ கிரந்தங்களை எழுதிய அமரசிம்மன்‌, 
அவை நன்றாக அமைய வேண்டும்‌ என்று, ஹிந்து மதத்தின்‌ 
வாக்குத்‌ தேவதையையே உபாஸனை செய்தான்‌. ஒருவன்‌ 
எந்தக்‌ காரியத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டாலும்‌, அது நல்லதாகத்‌ 
தான்‌ இருக்கட்டும்‌ கெட்டதாகத்தான்‌ இருக்கட்டும்‌, அதிலே 
பூரண சிரத்தையுடன்‌ இறங்கி விட்டான்‌ என்றால்‌, அதற்குண்‌ 
டான ஒரு ப்லனை பகவான்‌ தரத்தான்‌ செய்கிறான்‌. 
அப்படியே இவனுடைய உபாஸனையின்‌ சிரத்தையை மதித்து, 
இவனுக்கும்‌ ஸரஸ்வதி அனுக்கிரகம்‌ செய்து விட்டாள்‌. 


இப்போது இவன்‌ திரைக்கு இந்தப்புறம்‌ ஸரஸ்வதி 
தேவியை ஒரு கடத்தில்‌ ஆவாஹனம்‌ பண்ணிவிட்டு உட்கார்ந்‌ 
இருக்கிறான்‌. தான்‌ எத்தனை புத்திசாலியானாலும்‌ ஆசாரியாள்‌ 
எதிரில்‌ சூரியனுக்கு முன்‌ பிடித்த மெழுகுவர்த்தி மாதிரி ஆகி 
விடுவோம்‌ என்பது இவனுக்குத்‌ தெரியும்‌. அதனால்‌ முன்ன 
மேயே வாக்தேவியைத்‌ தஞ்சம்‌ புகுந்திருந்தான்‌. இவனுடைய 
உபாஸனைக்கு இன்னும்‌ கொஞ்ச காலம்‌ பலன்‌ தந்துதான்‌ ஆக 
வேண்டும்‌ என்று அவளும்‌ கட்டுப்பட்டிருந்தாள்‌. எனவே, 
“என்னை ஒரு கடத்தில்‌ ஆவாஹனம்‌ பண்ணி வைத்துச்‌ சுற்றி 
லும்‌ இரை போட்டுக்‌ கொண்டு, நீ அதற்குள்‌ இரு, சங்கரர்‌ 
வெளியிலிருந்து கேள்வி கேட்கட்டும்‌. உனக்காக நானே பதில்‌ 
சொல்கிறேன்‌”' என்று வாக்குத்‌ தந்தாள்‌ வாக்தேவி. 


அந்தப்படிதான்‌ இப்போது நடந்தது. அதை ஆசார்யாளும்‌ 
துளி மனஸைச்‌ செலுத்தியவுடனே கண்டுபிடித்து விட்டார்‌. 


உடனே அவர்‌, “அம்மா, உன்‌ காரியம்தானா இது? நீ இப்ப 
டிச்‌ செய்யலாமா? உன்னையும்‌ மற்ற அத்தனை தெய்வங்களை 
யும்‌ ஆராதிக்கற பழக்கத்தையே தொலைத்துவிட வேண்டும்‌ 
என்று கிரந்தம்‌ செய்கிறவனுக்கே நீ இப்படி அனுக்கிரகம்‌ 
செய்யலாமா? அவனுடைய உபாஸனா பலத்துக்காக செய்‌ 
-நுரயிப்விறாவு மிர இத்துளின் ப வுஸ்தங்ணஎா திக்கோஎழுதியுமா 
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அது தீரவில்லை? அதோடு, இத்தனை நேரம்‌ என்னோடு தாக்‌ 
குப்‌ பிடித்து வாக்குவாதம்‌ செய்ததிலும்‌ எத்தனையோ அணுக்‌ 
இரகத்தைச்‌ செய்து விட்டாயே! அவனுக்குச்‌ செய்ய வேண்டிய 
தற்கு அதிகமாகச்‌ செய்வது நியாயமா?” என்று ஸரஸ்வதியைக்‌ 
கேட்டார்‌. 

அவருடைய கணக்கு சரியாகத்தான்‌ இருந்தது. அமரசிம்ம 
னுடைய உபாஸனைக்குப்‌ பிரதிபலன்‌ தந்து தீர்த்தாயிற்று 
என்று' ஸரஸ்வதி தெரிந்து கொண்டாள்‌. 

உடனே கடத்திலிருந்து அந்தர்த்தானமாகி விட்டாள்‌. திரை 
அறுந்து விழுந்தது. 


அப்புறம்‌ அமரசிம்மனால்‌ ஆசாரியாளுக்கு ஈடு கொடுக்க 
முடியவில்லை. தோல்வியை ஒப்புக்‌ கொண்டான்‌. 


ஸரஸ்‌-அதாவது நீர்‌ நிலையில்‌-இருக்கிறவள்‌ ஸரஸ்வதி. 
அறிவுதான்‌ அந்த நீர்‌ நிலை. அது கொஞ்சம்கூடக்‌ கலங்காமல்‌ 
தெளிந்திருந்தால்தான்‌ அதற்குள்‌ அவள்‌ இருக்க முடியும்‌. 
ஆனால்‌, ஆசாரியாள்‌ அவதரித்த காலத்தில்‌ எப்படியிருந்தது? 
ஏகப்பட்ட மதங்கள்‌-எழுபத்தியிரண்டு என்று சொல்வார்கள்‌ - 
விதண்டா வாதங்களைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு அறிவையே கலக்‌ 
இனதால்‌, ஞான ஸரஸானது ஒரே சேற்றுக்‌ குட்டை மாதிரி 
ஆகிவிட்டது. அப்போது அத்வைத உபதேசத்தால்‌, ஆசார்‌ 
யாள்தான்‌ அந்தச்‌ சேற்றை எல்லாம்‌ அடியோடு வாரி ௮ப்‌ 
புறப்படுத்தி, ஸரஸைத்‌ தெளிய வைத்து, ஸரஸ்வதியை நிஜ 
மான ஸரஸ்வதியாக்கனார்‌. இப்படி ஒரு சுலோகம்‌ உண்டு. 
(“வக்தாரம்‌ ஆஸாத்ய' என்று ஆரம்பிக்கும்‌.) 

இம்மாதிரி ஸரஸ்வதியை ஸரஸ்வதியாக்குவதற்கே இப்‌ 
போது அவர்‌ ஸரஸ்வதியை அப்புறப்படுத்தும்படி யாயிற்று. 
பிறகு அவர்‌, ஸரஸ்வதியின்‌ அனுக்கிரகத்தைப்‌ பெற்ற 
அமரசிம்மனுக்குத்‌ தாமும்‌ அனுக்கிரகத்தைச்‌ செய்தார்‌. அதைச்‌ 
சொன்னால்‌ அதுவே “அமரகோச'த்தின்‌ கதையும்‌ ஆகும்‌. 


ஆசாரியாளிடம்‌ தன்‌ தோல்வியை ஒப்புக்‌ கொண்டு விட்‌ 

டான்‌ அமரசிம்மன்‌. i 5 Di 

அதற்கப்புறம்‌ அவனுக்குத்தான்‌ எழுதிய புஸ்தகங்கள்‌ 
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எண்ணம்‌ வந்தது. அத்வைத பரமாக ஆசாரியாள்‌ எவ்வளவு 
எழுதியிருந்தாரோ, அவ்வளவு இவனும்‌ ஜைன சம்பந்தமாக 
எழுதியிருந்தான்‌. இப்போது தன்‌ சித்தாந்தம்‌ தோற்றுப்‌ போன 
தாக ஒப்புக்‌ கொண்டபின்‌, இந்தப்‌ புஸ்தகங்களை மற்றவர்‌ 
களுக்காக விட்டு வைப்பது சரியாகாது என்று நினைத்தான்‌. 


எந்த மதஸ்தரானாலும்‌ நேர்மை, சத்தியம்‌ உள்ளவர்கள்‌ 
எதிலும்‌ இருப்பார்கள்‌. ஜைனர்களுக்கு சத்தியம்‌, நேர்மை, 
மிகவும்‌ அதிகம்‌. அவர்கள்‌ ஞானசம்பந்தமூர்த்தி ஸ்வாமி 
களுடன்‌ வாதத்துக்கு வந்தபோது, தாங்களாகவே, ''நாங்கள்‌ 
தோற்றுப்‌ போனாலும்‌ கழுவேறிச்‌ செத்துப்‌ போவோம்‌'' என்‌ 
றார்கள்‌. அப்புறம்‌ கனல்‌ வாதம்‌, புனல்‌ வாதம்‌ இவற்றில்‌ அவ 
ரிடம்‌ தோற்றுப்‌ போனார்கள்‌. ஆனால்‌, கருணை மிகுந்த 
சம்பந்தமூர்த்தி ஸ்வாமிகள்‌ அவர்களைக்‌ கழுவேற்ற நினைக்க 
வில்லை. ஆனாலும்‌ அவர்களாகவே பிடிவாதமாக, ''நாங்கள்‌ 
கொடுத்த வாக்கைக்‌ காப்பாற்ற வேண்டும்‌” என்று சொல்லிக்‌ 
கொண்டு கழுவேறினார்கள்‌. ஞானசம்பந்தர்‌ சமணர்களை 


இரக்கமில்லாமல்‌ தண்டித்ததாகச்‌ சிலர்‌ நினைப்பது தப்பு. 


இவர்‌ வாதத்தில்‌ ஜயித்து, அதனால்‌ பாண்டியராஜா இவர்‌ 
பக்கம்‌ சேர்ந்து, எதிராளிகளுக்கு எந்த சிட்சையும்‌ தரவும்‌ இவ 
ருக்கு அதிகாரம்‌ தந்தும்கூட, அவர்‌ ஜைனர்களை மன்னித்ததே 
அவருடைய பெருமை. அப்படியும்‌ வாக்குக்காகப்‌ பிராணத்‌ 
தியாகம்‌ செய்தது ஜைனர்களுடைய பெருமை. 


எதற்குச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌ என்றால்‌, அடிப்படையான 
சீலங்களில்‌ எந்த மதஸ்தருக்கும்‌ நிரம்பப்‌ பற்று இருக்கலாம்‌. 
இப்போது அமரசிம்மனுக்குத்‌ தப்பென நிரூபணமாகி விட்ட 
தன்‌ சித்தாந்தங்கள்‌ லோகத்தில்‌ இருக்க வேண்டியதில்லை 
என்ற எண்ணம்‌ வந்து விட்டது. எனவே, பெரிதாக நெருப்பை 
மூட்டி, தான்‌ எழுதியிருந்த சுவடிகளை ஒவ்வொன்றாக அதிலே 
போட்டுப்‌ பஸ்மமாக்கினான்‌. சரஸ்வதியின்‌ அனுக்கிரகம்‌ 
பெற்று, எத்தனையோ காலம்‌ பரிசிரமப்பட்டு எழுதியதை 
யெல்லாம்‌, இப்போது ஒரு கொள்கைக்காகத்‌ தன்‌ கைகளா 
லேயே அக்னியில்‌ போட்டு எரித்தான்‌. 


இதை ஆசார்யாள்‌ கேள்விப்பட்டார்‌. ஆனால்‌ துளிக்கூட 
சந்தோஷம்‌ மலில்லையகிகுந்தயதுச்கே ஈசெண்மலச்ப/ அவர்‌ 
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அமரசிம்மனிடம்‌ ஓடோடி வந்தார்‌. “அடடா, என்ன காரியம்‌ 
செய்து கொண்டிருக்கிறாய்‌? லோகம்‌ என்று இருந்தால்‌ நானா 
தினுசான அபிப்பிராயங்கள்‌ இருக்கத்தான்‌ செய்யும்‌. பல 
அபிப்பிராயங்கள்‌ இருந்து ஒன்றுக்கொன்று ஒப்பிட்டுப்‌ பார்த்‌ 
துச்‌ சர்ச்சை பண்ணுவதுதான்‌ பல நிலைகளில்‌ இருக்கிற ஜனங்‌ 
களுக்கு அறிவைத்‌ தெளிவுபடுத்தும்‌. எதிர்க்கட்சி இருந்தால்‌ 
தான்‌ நம்‌ கட்சியில்‌ உள்ள நல்லது - பொல்லாததுகளை நாமே 
அலசிப்‌ பார்த்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌. நீ எந்த மதஸ்தனாகத்தான்‌ 
இருந்துவிட்டுப்‌ போ. ஆனாலும்‌ நீ மகாபுத்திமான்‌ என்று 
நான்‌ உன்னைக்‌ கெளரவிக்கிறேன்‌. உன்‌ கொள்கைகளை புத்தி 
விசேஷத்தால்‌ எத்தனை நன்றாக எடுத்துச்‌ சொல்ல முடியுமோ 
அத்தனை நன்றாகச்‌ செய்து புஸ்தகங்கள்‌ எழுதியிருக்கிறாய்‌. 
உண்மையில்‌ பரம தத்வம்‌ இதற்கு மாறாக இருந்தாலும்‌ 
இருந்துவிட்டுப்‌ போகட்டும்‌; உன்‌ புத்தியளவில்‌ நீ இந்த சித்‌ 
தாந்தங்களுக்கு எப்படி ஆதரவு காட்டியிருக்கிறாயோ அதி 
லேயே ஒரு அழகு, புத்தியின்‌ பிரகாசம்‌ இருந்தது. இதை எல்‌ 
லாம்‌ லோகத்துக்கு இல்லாமல்‌ செய்யலாமா?” என்று ஆசார்‌ 
யாள்‌ அவனிடம்‌ சொல்லி, அவன்‌ கையைப்‌ பிடித்து, அவன்‌ 
கடைசியாய்‌ அக்னியில்‌ போட இருந்த புஸ்தகத்தைப்‌ போட 
வொட்டாமல்‌ தடுத்தார்‌. அப்போது அவன்‌ கையில்‌ இருந்‌ 
ததுதான்‌ 'அமரகோசம்‌'. அசாரியாள்‌ தடுத்திருக்கா விட்டால்‌ 
அதுவும்‌ 'ஸ்வாஹா'வாகியிருக்கும்‌. ஆனாலும்‌ துரதிருஷ்ட 
வசமாக, சமய சம்பந்தமான அவனுடைய புஸ்தகங்கள்‌ எல்‌ 
லாம்‌ போயே போய்‌ விட்டன. அகராதி, நிகண்டு மட்டுமே 
நம்‌ ஆசார்யாளின்‌ கருணையால்‌ பிழைத்தது. “அமரம்‌' என்ற 
பெயருக்கேற்றபடி அதை மட்டும்‌, அவர்‌ அழியாமல்‌ அமர 
மாக்கி விட்டார்‌. 


அகராதியில்‌ அதை எழுதியவன்‌ தன்னுடைய ஸித்தாந்தம்‌ 
முதலான எந்த சொந்தக்‌ கொள்கைக்கும்‌ பட்சபாதம்‌ காட்டக்‌ 
கூடாது. பிற மதங்களைச்‌ சேர்ந்த வார்த்தைகளானாலும்‌, 
இங்கே அகராதியில்‌ அவற்றை விட்டுவிடாமல்‌, ஆட்சேபிக்‌ 
காமல்‌, அவற்றுக்கு அந்தந்த மதஸ்தர்கள்‌ என்ன அர்த்தம்‌, 
என்ன பெருமை என்று நினைக்கிறார்களோ அதைத்தான்‌ 
கொடுக்க வேண்டும்‌. வேண்டுமானால்‌, “இப்படி இன்னாரு 
டைய நம்பிக்கை (belief) என்று பட்டும்‌ படாமலும்‌ சேர்க்க 
லாமே௦குவிர ச கண்டல்‌ பலவும்‌ பண்ணக்‌ வ ண்திபனர்‌ 
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வார்த்தைகளுக்கும்‌ அர்த்தம்‌ கொடுக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌-அது 
எந்தக்‌ கட்சியாரின்‌ கொள்கை என்று பார்ப்பது அகராதிக்கார 
னின்‌ வேலை இல்லை. 


இந்த நியாயத்துக்கு - கட்டுப்பட்டுத்தான்‌ அமரசிம்மன்‌ 
ஜைனனாக இருந்தபோதே இந்த “அமர கோசத்தை எழுதி 
யிருக்கிறான்‌. இன்றைக்கும்‌ சகல ஸமஸ்கிருத மாணவர்களும்‌ 
நெட்டுருப்‌ போடுகிற மாதிரி, பொது நோக்கோடு எழுதியிருக்‌ 
கிறான்‌. : 


“அகராதியையா, நெட்டுருவா? அது என்ன காவியமா? 
ஸ்தோத்திரமா? அதை எப்படி நெட்டுருப்‌ போடுவது?" என்று 
தோன்றும்‌. ஆனால்‌ அமரகோசம்‌ அழகான சுலபமான சுலோ 
சங்களாக, காவியம்‌ மாதிரி, ஸ்தோத்திரம்‌ மாதிரி, அப்படியே 
நெட்ருப்‌ போட வசதியாகத்தான்‌ இருக்கிறது. அதை மனப்‌ 
பாடம்‌ செய்வது வழக்கமாகி விட்டிருக்கிறது. 


அந்தக்‌ காலத்தில்‌ எல்லா சாஸ்திரங்களும்‌-வேதாந்தம்‌ 

. வைத்தியம்‌, சங்கீதம்‌, டிக்ஷனரிகூடத்தான்‌-சுலோகங்களாகத்‌ 
தான்‌ செய்யப்பட்டன. காரணம்‌ என்ன? அப்போது அச்சுப்‌' 
போட்டுப்‌ புஸ்தகம்‌ தயாரிக்கத்‌ தெரியாது. எனவே கடைக்குப்‌ 
போய்‌ விலை கொடுத்து எத்தனை பிரதி வேண்டுமானாலும்‌ 
வாங்கிக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்றால்‌ முடியாது. » அத்தனை 
வித்யார்த்திகளுக்கும்‌ ஏட்டுச்சுவடியில்‌ எழுதிக்‌ கொடுப்பது 
என்றால்‌ அதற்கே ஆயுசுக்காலம்‌ போதாது. எனவே, எதையும்‌ 
மனப்பாடம்‌ (memorise) பண்ணுகிற மாதிரிக்‌ கொடுப்பதே 
யுக்தம்‌ என்று கண்டார்கள்‌. பேச்சு நடையில்‌ (prose) இருப்பது 
மறந்து போகும்‌. எப்போதும்‌ நாம்‌ பேசிக்‌ கொண்டேயிருப்ப 
தால்‌, அதே நடையில்‌ இருக்கிற பாடம்‌ தனியாக மனஸில்‌ நிற்‌ 
காமல்‌ உதிர்ந்து போய்விடும்‌. ஆனால்‌, அதுவே ஒரு சந்தம்‌, 
எதுகை, மோனை முதலானவைகளோடு சேர்ந்து செய்யுளாக 
(poetry) வந்துவிட்டால்‌ மனப்பாடம்‌ செய்து மனஸில்‌ மறக்‌ 
காமல்‌ பதித்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. இதனால்தான்‌, எந்த சாஸ்திரத்‌ 
தையும்‌ சுலோகங்களாகச்‌ செய்து உருப்போட வைத்தார்கள்‌. 
ரர்‌ புஸ்தக கள்‌ _ வருகிற வரையில்‌ .மகாப்பண்டிதர்களாக 
குந்த? GRIGG மடுசமிவயிகல amadeus சக்தி 


வ தை - 


யிலிருந்தே சகல சாஸ்திரங்களையும்‌ கற்றுக்‌ கொண்டு சொல்லி: 
வந்தார்கள்‌. இப்போது புஸ்தகம்‌ என்று ஒன்று இருப்பதால்‌, 
“பார்த்துக்‌ கொள்வதற்குத்தான்‌ (for ready reference) புஸ்தகம்‌ 
இருக்கிறதே' என்று எவரும்‌ எதையும்‌, இப்படி மனஸுசுக்குள்‌ 
அழமாக வாங்கிக்‌ கொள்ளாத நிலைமையையே பார்க்கி 
றோம்‌. இன்று வெளியே லைப்ரரிகள்‌ அதிகம்‌. அக்காலத்‌ 
திலோ எழுதப்‌ படிக்கத்‌ தெரியாதவர்கள்கூட ரொம்பப்பேர்‌ 
தாங்களே “வாக்கிங்‌ லைப்ரரி'களாக (நடமாடும்‌ வாசக சாலை 
களாக) இருந்து வந்தார்கள்‌. காரணம்‌ நெட்டுருப்‌ புழக்கம்‌ 
தான்‌. இப்படி நெட்டுருப்‌ பண்ணுவதாலேயே புத்திக்கு ஒரு 
பலம்‌ ஐகாக்ரியம்‌ .(concentration), ஒழுக்கம்‌ (mental discipline) 
இவையும்‌ மாணாக்கருக்கு உண்டாயிற்று. நிறைய நேரம்‌ இதே 
காரியமாக உட்கார்ந்தால்தானே, ஒரு விஷயம்‌ மனப்பாடம்‌ 
ஆகும்‌? ஆதலால்‌, மாணாக்கர்களின்‌ புத்தியைக்‌ கன்னாபின்னா 
என்று பல விஷயங்களில்‌ போகாமல்‌ கட்டிப்‌ போட்டுப்‌ படிப்‌ 
பிலேயே வைத்திருப்பதற்கு, இப்படி. மனப்பாடம்‌ பண்ணுவது 
ரொம்பச்‌ சகாயம்‌ செய்தது. இதற்கு வசதியாக சகல சாஸ்திரங்‌ 
களையும்‌ ஸயன்ஸ்களையும்‌ பத்யமாக (poetry) எழுதி வைத்‌ 
தார்கள்‌. கத்யம்‌, பத்யம்‌ என்று இரண்டு-கத்யம்‌ “ப்ரோஸ்‌'; 
பத்யம்‌ “பொயட்ரி.' - 7 

சுலோக ரூபத்தில்‌ வெகு அழகாக “அமர கோசத்‌'தை எழுதி 
னான்‌ அமரசிம்மன்‌. அதிலே ஹிந்துமதத்‌ தெய்வங்களின்‌ 
பெயர்கள்‌ வருறெபோது, ஒவ்வொரு தெய்வத்துக்கும்‌ வேறு 
என்னென்ன முக்கியமான பெயர்கள்‌ உண்டோ அத்தனை 
யையும்‌, கொஞ்சங்கூட மதபேத புத்தியில்லாமல்‌, அடுக்கிக்‌ 
கொண்டு போவான்‌. அதைக்‌ கேட்டாலே, அகராதியாகத்‌ 
தோன்றாது; அர்ச்சனைபோல-நாமாவளிபோல-தோன்றும்‌. 
உதாரணத்துக்கு இதோ, “சம்பு என்ற வார்த்தைக்கு பிரதிபதங்‌ 
களாக, 'அமரம்‌' சொல்வதைக்‌ கேளுங்கள்‌! 


சம்பு: ஈசு: பசுபதி; சிவ: சூலீ மஹேஸ்வர: I 
ஈசுவர: சர்வ ஈசான: சந்த்ரசேகர: 11 

பூதேச: கண்டபரசு: இரீசோ கிரீசோ bL: l ; 
ம்ருயுஞ்ஜய: க்ருத்திவாஸா: பினா8 ப்ரமாததிப்‌: 1 


அமரசிம்மன்‌ பகவந்‌ நாமாக்களை ரொம்பவும்‌ ஆசையோடு 
சொலிலிக்‌ ube Dasa D Gizan pMa RAM AGARA Sady ம்ப 


27 


மாணவர்களும்‌ நினைவு வைத்துக்‌ கொள்கிற மாதிரிச்‌ சுலப 
மாக, லலிதமாகப்‌ பதங்களைப்‌ போட்டிருக்கிறான்‌. 


“இந்திரா' என்ற வார்த்தை வந்தவுடன்‌ இப்படியே 
மகாலக்ஷ்மியைப்‌ பற்றிப்‌ பொழிகிறான்‌; கேட்கவே லக்ஷ்மிகர 
மாக இருக்கும்‌. 


இந்திரா லோகமாதா மா க்ஷீரோததனயா ரமா 
பார்கவீ லோகஜனனீ க்ஷீரஸாகரகன்யகா ` 
லக்ஷ்மீ: பத்மாலயா பத்மா. கமலா ஸ்ரீ: ஹரிப்ரியா 


இப்படிப்‌ போடறது. ' டிக்ஷனரி மாதிரி இல்லை; ஸ்தோத்திர 
மாக இருக்கிறது! 


இப்படிப்‌ பக்ஷ்பாதமில்லாமல்‌ அர்த்தம்‌ சொன்ன அமர 
சிம்மனுக்கும்‌, ஒரே ஒரு இடத்தில்‌ மட்டும்‌ பக்ஷபாதம்‌ வந்தது 
தான்‌ வேடிக்கை. 'பெளத்த மதம்‌' என்று வந்தால்‌ மட்டும்‌ 
கொஞ்சம்‌ மட்டம்‌ தட்ட வேண்டும்‌ என்கிற எண்ணம்‌ அவனுக்‌ 
குப்‌ போகவில்லை. நியாயமாகப்‌ பார்த்தால்‌ பெளத்தத்தை 
விட ஹிந்து மதத்திடம்தான்‌ அவனுக்கு விரோதம்‌ அதிகம்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, கடவுளைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லா 
மலிருப்பது, ஹிம்ஸை இருப்பதால்‌. யக்ஞம்‌ கூடச்‌ செய்யக்‌ 
கூடாது. என்பது ஆகிய கொள்கைகளில்‌ ஜைனம்‌, பெளத்தம்‌ 
இரண்டுமே -வைதிகத்துக்கு விரோதமானவை. அவற்றுக்குள்‌ 
இம்மாதிரி ஒற்றுமை அம்சங்கள்‌ நிறைய இருக்கின்றன. 


பொதுவாக அடுத்த ஊரில்‌ அல்லது அடுத்த தெருவில்‌ நம்‌ 
பரம விரோதியிருக்கிறான்‌ என்றால்கூட அவனிடம்‌ நமக்கு 
அதிகப்‌ போட்டியிராது; அதிக வயிற்றெரிச்சல்‌ இராது; 
ஆனால்‌, பக்கத்து வீட்டில்‌ அல்லது எதிர்‌ வீட்டில்‌, நமக்குக்‌ 
கிட்டத்தில்‌ இருக்கிறானே, இவனுக்கு நம்மிடத்தில்‌ அத்தனை 
விரோதம்‌ இல்லா விட்டால்கூட, இவனைப்‌ பார்த்துத்தான்‌ 
நமக்கு அசூயை, ஆத்திரம்‌ ஜாஸ்தியாக இருக்கும்‌. இவனை 
எப்படி மட்டம்‌ தட்டலாம்‌? என்று காத்துக்‌ கொண்‌ 
டிருப்போம்‌. இதே மாதிரி தன்‌ மதத்துக்கு ரொம்ப வித்தியா. 
மாக இருக்கிற வைதிக மதத்தைவிட, அதற்கு ரொம்ப . 
PDB Pe Boll EBAT un kefrin ooir RUGS u 


அமரசிம்மனுக்கு ஒரு சந்தோஷம்‌ இருந்தாற்‌ போலிருக்கிறது. 
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அமரரிம்மன்‌ தன்‌ நிகண்டுவில்‌ ஹிந்து மத வார்த்தைகளுக்கு 
நியாயமாக அர்த்தம்‌ பண்ணிவிட்டு, புத்தமத வார்த்தைகள்‌ 
என்று வருகிற போது என்ன பண்ணினான்‌? 


புத்தரைக்‌ குறிப்பிடும்‌ வார்த்தை வரிசையைச்‌ சொல்ல 
நேர்ந்தபோது, அவருக்கென்றே பிரசித்தமாக இருக்கிற பெயர்‌ 
களை-('ததாகதர்‌'; லக்ஷியத்திலேயே செல்கிறவர்‌)-போன்ற 
பெயர்களை அமரசிம்மன்‌ சொல்லவே யில்லை. பொதுவான 
பெயர்கள்‌ சிலவற்றை மட்டும்‌, “இதைப்‌ படிக்கிற எந்த 
மதஸ்தர்‌ வேண்டுமானாலும்‌ தன்‌ ஸ்வாமி என்று நினைக்கும்‌ 
படியிருக்கட்டும்‌'” என்றெ மாதிரிச்‌ சொல்லி விட்டான்‌. 
அதோடு நிற்கவில்லை, 'ததாகதர்‌, சாக்யமுனி' முதலான 
பெயர்களை எல்லாம்‌ ஜீனருடையதாக (மகாவீரருடையதாக) 
ஆக்குகிறான்‌! புத்தருடைய “பாடி-கார்ட்‌' ஆக (மெய்க்காவல 
ராக) wagi என்று: இருந்தார்‌. அவர்‌ பெயரைக்கூடத்‌ தன்‌ 
மதாசாரியரான ஜீனருடைய பெயர்களில்‌, ஒன்றாகவே 
கொடுக்கிறான்‌. 3 


ஆனால்‌, ஹிந்து மதத்திடம்‌ இப்படியெல்லாம்‌ மனக்‌ 
கோணல்‌ (prejudice) எதுவும்‌ காட்டவில்லை. ஹிந்துக்களுக்‌ 
குள்ளேயே வைஷ்ணவர்கள்‌, சைவர்களுக்கிடையில்‌ இருக்கக்‌ 
கூடிய பரஸ்பர 'ப்ரெஜுடி.ஸ்‌'கூட இவனுக்கு இல்லை. ஈசுவரன்‌ 
பெயர்களைச்‌ சொல்கிற மாதிரியே, மகாவிஷ்ணுவின்‌ நாமாக்‌ 
களைக்‌ கொடுக்கிறான்‌. அதனால்தான்‌ சைவ, வைஷ்ணவ பேத 
மில்லாமல்‌ எல்லா மாணவர்களும்‌ 'அமர'த்தை நெட்டுருப்‌ 
போடும்‌ 'பழக்கம்‌ நீண்ட காலமாக இருந்து வந்திருக்கிறது. 


இப்படி எந்த ஸ்வாமிக்கும்‌ ஏற்றத்தாழ்வு சொல்லாத 
பர்மதஸ்னான அமரசிம்மன்‌, தன்னுடைய கோச்த்தில்‌ 
வேறெந்தத்‌ தெய்வத்துக்கும்‌ 'ஸ்வாமி' என்ற பெயரைத்‌ 
தராமல்‌ ஸுப்ரமண்யரையே “ஸ்வாமி” என்கிறான்‌ என்றால்‌, 
அதை நாமெல்லோரும்‌ ஒப்புக்‌ கெர்ள்ளத்தானே வேண்டும்‌? 


தேவஸேனாபதி; சூர; ஸ்வாமீ கஜமுகாநுஐ 


என்கிறது அமரகோகம்‌. 
CC-0. In Public Domain. Digtized byd/uthulakshmi Research Academy 


“ஸ்வாமி' என்ற பெயர்‌ ஸுப்ரமண்யத்துக்கே உரியது 
என்பதற்கு ஆதரவாக இன்னொரு விஷயமும்‌ தோன்றுகிறது. 


திருப்பதியை சுப்ரமண்யரோடு சம்பந்தப்படுத்திப்‌ பேசு 
வது உங்களுக்குத்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. வேங்கடரமண ஸ்வாமியே 
சுப்ரமணியர்தான்‌ என்று நினைக்கிறவர்கள்‌ உண்டு. வேங்கட 
ரமண ஸ்வாமி சகல தெய்வங்களாகவும்‌ இருக்கிற பரமாத்மா 
வாக இருக்கிறார்‌. அவரே பெருமாள்‌, அவரே பரமேசுவரன்‌- 
அதனால்தான்‌, அங்கே வில்வ அர்ச்சனை நடக்கிறது. அவரே 
அம்பாள்‌-இன்றைக்கும்‌ சுக்ர வாரத்தில்தான்‌ அவருக்கு 
அபிஷேகம்‌! புடவையைத்தான்‌ உடுத்துகிறார்கள்‌. எல்லாத்‌ 
தெய்வமும்‌ அவரே. அவரை சுப்ரமணியமாகச்‌ சொல்பவர்கள்‌ 
கூறும்‌ காரணம்‌-அவர்‌ மலைமேல்‌ இருக்கிறதுதான்‌. மலை 
மேல்‌ பொதுவாக சுப்ரமணியர்தான்‌ கோயில்‌ கொள்கிற 
வழக்கம்‌ இருக்கிறது என்கிறார்கள்‌. 'வேங்கட ரமணா' என்று 
சொல்வதில்லை! ஹிந்திக்காரர்கள்‌ அவரை என்னவென்று 
சொல்கிறார்கள்‌, 'பாலாஜி', 'பாலாஜி' என்றே சொல்வார்கள்‌. 
பாலன்‌, குமரன்‌ என்றால்‌ சிவசக்திகளின்‌ செல்லக்‌ குழந்தை 
யான: சுப்ரமண்ய ஸ்வாமியைத்தான்‌ குறிப்பிடும்‌. “குமார 
தாரை” என்றே திருப்பதியில்‌ ஒரு தீர்த்தம்‌ இருக்கிறது. இதோடு 
சேர்த்துத்‌ திருப்பதியிலுள்ள திருக்குளத்தின்பேர்‌ “ஸ்வாமி 
புஷ்கரணி என்றிருப்பதைப்‌ பார்த்தால்‌, “ஸ்வாமி'யே 
“குமாரன்‌'தான்‌ என்பதற்கு இன்னொரு சான்று கிடைக்றெ 
மாதிரி இருக்கிறது. இருப்பதித்‌ திருக்குளத்துக்கு “ஸ்வாமி 
புஷ்கரணி'' என்றே பெயர்‌. : 


சகல லோகத்தையும்‌-ஜவர்களையும்‌ ஜடத்தையும்‌-தன்‌ 

சகல சொத்தாக (ஸ்வம்‌)க்‌' கொண்டிருக்கிறவர்தான்‌ “ஸ்வாமி. 

அநீதம்‌. ॥யெய்ய்பீஸ்வம்‌9126 ஏன சய றுமண்மகுக்குர விகே மாக 
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வந்தது? அத்தனை பெருமை அவருக்கு ஏன்‌? என்று 
பார்ப்போம்‌. 


மேகத்தில்‌ மின்னல்‌ பளிச்சிடுகிறது. க்ஷண காலம்தான்‌ 
அதற்குள்‌ அந்த மகாஜோதியை, மகாசக்தியைக்‌ கொட்டி விடு 
சிறது. எத்தனையோ “பவர்‌ ஹவுஸ்‌'களில்‌ 'ஜெனரேட்‌' செய்ய 
முடியாத அளவுக்கு மின்சாரத்தைப்‌ பாய்ச்சி விடுகிறது. இத்‌ 
தனை சக்தி இப்போதுதான்‌ மின்னலாகத்‌ தோன்றினாலும்‌, 
இதற்குமுன்‌ அது இல்லாமல்‌ இல்லை. இல்லாதது எப்படித்‌ 
தோன்ற முடியும்‌? ஸயண்டிஸ்ட்கள்‌ மின்சாரம்‌ எப்போதும்‌ 
எங்கேயும்‌ நிறைந்திருக்கறது என்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌, சாதாரண 
மாக அது தெரிவதில்லை. பின்‌ எப்போது தெரிறெது? நீராவி 
மேகமாக மாறித்‌ திரிறெபோது, ஒன்றாக இருக்கிற மின்சாரம்‌ 
சில பகுதிகளில்‌ வல அம்சமாகவும்‌ (பாசிடிவ்‌), சிலவற்றில்‌ 
இட அம்சமாகவும்‌ (நெகடிவ்‌) பிரிந்து நிற்கிறது. பிற்பாடு 
மழைச்‌ சமயத்தில்‌ மேகங்களில்‌ ஒருவிதமான நெரிசல்‌, குழுறல்‌ 
உண்டாகிறபோது, வல அம்ச (positively charged) பகுதிகளும்‌ 
இட அம்சப்‌ பகுதிகளும்‌ (negatively charged) நெருங்குகிறபோது, 
இந்த அம்சங்கள்‌ ஒன்றையொன்று சரேலென்று ஆகர்ஷித்துக்‌ 
கொள்கின்றன. இப்படி அவை தாவிக்‌ கலக்கும்போதுதான்‌, 
ஏங்கும்‌ நிறைந்திருக்கிற மின்சாரம்‌ நமக்குத்‌ தெரிகிற மாதிரி, 
இத்தனை சக்தியுடன்‌ மின்னலாக வெளிப்பட்டுத்‌ தெரிகிறது. 
எங்கும்‌ ஒன்றாக உள்ளபோது இருப்பதே தெரியாமல்‌ இருந்த 
மின்சாரம்‌ இரண்டாகப்‌ பிரிந்து, பிறகு மறுபடி ஒன்றாகச்‌ சேரு 
Ap போது பெரிதாக ஜொலிக்கிறது; ஒலிக்கிறது. இடியாக; 
மின்சக்தியை வாரிக்‌ கொட்டுகிறது. 


இது ஜட சக்தியான மின்சாரம்‌. இந்த ஐட சக்திக்கு ஆதாரம்‌, 
இதைப்‌ பிறப்பித்த இத்சக்தி-ஞானசக்தி, அறிவுச்சக்தி. தன்‌ 
சக்தியை அறிந்து கொள்ளாமலேயே எங்கேயும்‌ பரம்பொரு 
ளாக அது முதலில்‌ இருக்கிறது. அப்புறம்‌ பாஸிடிவ்‌ ; 
நெகடிவ்‌" ஆகப்‌ பிரிகிறது. அதைத்தான்‌ சிவன்‌, சக்தி என்கி 
றோம்‌. தமிழில்‌ : “வலது”, “இடது” என்று மின்சாரத்துக்குச்‌ 
சொல்கிறோமே. இதுதான்‌ ரொம்பப்‌ பொருத்தம்‌. ஏனென்‌ 
றால்‌, ஈசுவரன்‌ வலப்பக்கமும்‌, அம்பாள்‌ இடப்பக்கமும்‌ இருப்‌. 
பதுதான்‌ அர்த்தநாரீசுவரக்‌ கோலம்‌. (அம்பாளுக்குப்‌ பதில்‌ 
இதே இடத்தில்‌, அதாவது இடப்புறத்தில்‌ விஷ்ணு இருந்துவிட்‌ 


main. Digtizag by Muthulakshmi Research Academy 


“டால்‌ சங்கர நாராயணர்‌) இரண்டாகப்‌ பிரிந்தால்‌ போதாது. 
மேகங்கள்‌ உண்டானால்‌ போதாது. மின்னலாக வாழ்விக்கிற 
சக்தி ஏற்பட வேண்டும்‌. ஒன்றாக இருந்த பிரம்மம்‌ தன்னை 
அறிந்து, - சிவசக்திகளாகப்‌ பிரிந்து, பிரபஞ்சத்தை உண்டு 
பண்ணி விட்டால்‌ போதாது. பிரபஞ்சத்துக்கு எந்நாளும்‌ 
அனுக்கிரம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருப்பதற்காக ஒரு மின்னல்‌ சக்தி 
பிறக்க வேண்டும்‌. இதற்காகத்தான்‌ இரண்டாகப்‌ பிரிந்த வல 
அம்ச சிவனும்‌, இட அம்சச்‌ சக்தியும்‌ மறுபடி ஒன்றாகச்‌ 
சேர்ந்து, மின்னல்போலச்‌ சக்தி வேலாயுதத்தை பிடித்திருக்கிற 
சுப்ரமண்ய ஜோதியை ஆவிர்பவிக்கச்‌ செய்தார்கள்‌. பிரம்மத்‌ 
தன்மையானது லோகானுக்கிரகத்துக்‌ கெனவே ஒரு மூர்த்தி 
யாகிறபோது, 'ஸுப்ரமண்யம்‌' ஆகச்‌ சிறப்புப்‌ பெறுகிறது. 
“ஸு” என்றால்‌ நல்லது. சிரேஷ்டமானது என்று அர்த்தம்‌. 
வெறும்‌ பிரம்மம்‌, அனுக்கிரக ஸுப்ரமண்யமாவதால்‌ 'ஸ்வாமி' 
என்ற “டைட்டில்‌' கிடைக்கும்படியான பெருமையைப்‌ பெறு 


கிறது. 


இந்த ஜோதி உண்டாவதற்கே மூலமான இத்சக்தி பிரிந்து, 
சேர்ந்தது. பிரிந்தது, அப்புறம்‌ பெரிய ஆகர்ஷண வேகத்தோடு 
சேருவதற்குத்தான்‌ சேர்ந்தது. இப்படி லோகங்களுக்கெல்லாம்‌ 
இருபை செய்கிற மகாசக்திமானாக ஒரு ஜோதிக்‌ குமாரன்‌ 
உண்டாவதற்குத்தான்‌. 


மேகத்தில்‌ நாம்‌ பார்க்கிற மின்னல்‌ ஜோதி வெளி இருட்டை 
மாத்திரம்‌ வெகு சிறிது காலத்துக்கு நீக்குகிறது. 
சுப்ரமண்யமோ, அருள்‌ ஒளி-அருட்பெருஞ்சோதி. அது 
வெளியிருட்டு உள்ளிருட்டு இரண்டையும்‌ சாசுவதமாக நீக்கு 
வது. மின்சாரம்‌ ஒருத்தரை இழுத்துக்‌ கொண்டால்‌ எவராலும்‌ 
எதிர்த்துத்‌ தாக்குப்‌ , பிடிக்க முடியாது. “எலெக்ட்ரோக்யூட்‌” 
டானால்‌ மரணம்தான்‌. இந்த அருள்‌ மின்சாரம்‌ இழுத்துக்‌ 
தொண்டாலும்‌ எதிர்த்து நிற்க முடியாது. ஆனால்‌, இது அந்த 
ஜோதி ரூபமாகவே நம்மையும்‌ ஆக்கி, அமரமாகச்‌ செய்து 
விடும்‌. அருணகிரிநாதர்‌ 'கந்தர்‌ அனுபூதி'யில்‌ இந்தப்‌ பெரிய 
அனுபவத்தையே சொல்கிறார்‌. ஒன்று இரண்டாகப்‌ பிரிந்து 
மறுபடி. ஒன்றாய்ச்‌ படட னல்‌ பலவாக நினைக்கிற நம்மை 

ம்‌ த்துக்‌ கடைசியில்‌ $ ன்றாகவே j ! 
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குமாரன்‌ 


அருணகிரிநாதர்‌ ஸுப்ரமண்ய ஸ்வாமியிடமிருந்து தமக்குக்‌ 
நிடைத்த அத்வைத அனுக்கிரகத்தையே “கந்தர்‌ அனுபூதியில்‌' 
விசேஷமாகச்‌ சொல்கிறார்‌. 


அவர்‌ தம்முடைய திருப்புகழ்‌ பாட்டுகள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
“பெருமாளே' என்றெ வார்த்தையுடனேயே முடிக்கிறார்‌. 
பொதுவாகப்‌ 'பெருமாள்‌' என்றால்‌ மகாவிஷ்ணுதான்‌. ஒரு 
ஊரில்‌ “ஈச்வரன்‌ கோயில்‌', “பெருமாள்‌ கோயில்‌' என்கிற 
போது, 'பெருமாள்‌ கோவில்‌' என்றால்‌ விஷ்ணு ஆலயம்தான்‌. 
சிவசக்தியின்‌ பூர்ணதேஜஸாக இருக்கப்பட்ட சுப்ரமண்யத்தை 
இப்படிப்‌ பெருமாளாகச்‌ சொல்லிச்‌ சொல்லி அவர்‌ முடிப்ப 
தும்‌ அழகாகத்தான்‌ இருக்கிறது. 


தமிழ்நாட்டிலேயே பொதுவில்‌ இவரை மகாவிஷ்ணுவுடன்‌ 
சம்பந்தப்படுத்திப்‌ பேசுவது அதிகம்‌. “மருகன்‌' என்றும்‌ முருக 
னைச்‌ சொல்கிறோமே. இது எதனால்‌? அவர்‌ அம்பாளுக்குச்‌ 
சகோதரராக இருக்கிற மகாவிஷ்ணுவின்‌ மருமகன்‌ என்பதால்‌ 
தான்‌. “மால்‌ மருகன்‌” என்கிறோம்‌. மருமகன்‌ என்றால்‌ மாப்‌ 
பிள்ளை என்று அர்த்தம்‌. மருமகப்பிள்ளை என்பார்கள்‌. பூர்வத்‌ 
தில்‌ வள்ளி தேவசேனைகள்‌ மகாவிஷ்ணுவின்‌ புத்திரிகள்தான்‌. 
அதனால்‌ மாமாவான விஷ்ணு முருகனுக்கு மாமனாராகவும்‌ 
இருக்கிறார்‌. சிவனுக்கு மகன்‌, மகாவிஷ்ணுவுக்கு மருமகன்‌, 
என்ற பெருமை இவருக்கே இருக்கிறது. “மருகோனே” என்று 
அருணகிரிநாதரும்‌ சொல்வார்‌. 


ஆனால்‌ வடதேசத்தில்‌ இந்த மாமனார்‌ சமாசாரமே சுப்ர 
மண்யருக்குக்‌ கட்டே வரக்‌ கூடாது. அவர்‌ இங்கே எந்நாளும்‌ 
பிரம்மசாரித்‌ தெய்வம்தான்‌. சில இடங்களில்‌ சுப்ரமண்யர்‌ 
கோயிலுக்குள்‌ ஸ்திர்களை அனுமதிப்பதுகூட இல்லையாம்‌. 
> ei AE A ்‌ கேசத்‌ 
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தில்‌ பிரசித்தியில்லை. அங்கே அவரைக்‌ 'கார்த்திகேய' என்றே 
சொல்வார்கள்‌. 


பரமேசுவரனின்‌ கண்களிலிருந்து ஆறு பொறிகள்‌ வெளி 
வந்து, அவை சரவணப்‌ பொய்கைகளில்‌ தங்கி ஆறுமுகனாக 
உருக்‌ கொண்டன. அப்போது கார்த்திகைப்‌ பெண்கள்‌- 
கிருத்திகா தேவதைகள்‌-என்கற ஆறுபேர்‌ அவரை எடுத்துப்‌ 


பாலூட்டினார்கள்‌. ஆகாசத்தில்‌ கிருத்திகா நக்ஷத்திரங்கள்‌ ' 


என்று ஆறு கூட்டமாக (constellation) இருக்கின்றனவே, இவற்‌ 
றின்‌ அதிதேவதை அவர்களே. கார்த்திகைப்‌ பெண்கள்‌ 
பாலூட்டி வளர்த்ததால்‌ அவருக்குக்‌ 'கார்த்திகேயர்‌' என்ற 
பெயர்‌ வந்தது. தனக்குத்‌ தாயார்‌ மாதிரி இருந்தவர்களின்‌ 
பெயரை வைத்தே இப்படி அவர்களுக்குப்‌ பெருமையாகப்‌ 
பெயர்‌ கொண்டார்‌. வடக்கே இந்தப்‌ பெயரே வழங்குகிறது. 
இல்லா விட்டால்‌ 'குழந்தை' என்பதை வைத்து 'குமாரன்‌' என்‌ 
பார்கள்‌. “குமார சுவாமி' என்று நாம்கூடச்‌ சொல்கிறோம்‌. 
“குமரன்‌ என்று குறுக்கிச்‌ சொல்வது தமிழ்‌ மொழிப்பண்பு. 
வடக்கே 'குமாரன்‌' என்றால்‌ சுப்ரமணியர்தான்‌. சிவசக்தி 
களின்‌ பிள்ளை-சர்வலோக மாதா பிதாக்களின்‌ (விசேஷமான 
புத்திரன்‌-இவர்தான்‌. நாம்‌ பிள்ளை (பிள்ளையார்‌) என்றால்‌ 
விக்நேசுவரரைத்தான்‌ நினைக்கிறோம்‌. ஆனால்‌, வடக்கே 
கணேசருக்கு ஏனோ 'குமார' சப்தத்தைக்‌ காணோம்‌. 
ஷண்முகரே அங்கே குமாரராக இருக்கிறார்‌. காளிதாசன்‌ செய்‌ 
இருக்கிற காவியத்தைப்‌ பார்த்தாலும்‌ அதற்கு 'குமார ஸம்பவம்‌” 
என்றே பெயர்‌ இருக்கிறது. 


குமார சம்பவம்‌' என்ற சொற்றொடர்‌ சாக்ஷாத்‌ வால்மீகி 
ராமாயணத்தில்‌ வருகிறது. பால காண்டத்தில்‌ விசுவாமித்திரர்‌ 
ராம லக்ஷ்மணர்களுக்கு ஸ்கந்த உற்பத்திக்‌ கதையை விரிவாகச்‌ 
சொல்கிறார்‌. இதன்‌ முடிவில்‌, வால்மீகி சாதாரணமாக “இந்தக்‌ 
கதை கேட்டதற்கு இந்தப்‌ பலன்‌' என்று 'பலச்ருதி' சொல்வ 
தில்லைதான்‌ என்றாலும்‌, விதிவிலக்காகச்‌ சொல்கிறார்‌: ஸ்ரீராம 
னிடம்‌ விசுவாமித்திரரின்‌ வசனமாகச்‌ சொல்கிறார்‌. “குமார 
ஸம்பவக்‌ கதையைச்‌ சொன்னேன்‌. இது தனத்தையும்‌ கொடுக்‌ 
கும்‌, புண்ணியத்தையும்‌ கொடுக்கும்‌. அப்பா, காகுத்ஸா, இந்த 
லோகத்தில்‌ ஒரு மனுஷ்யன்‌ கார்த்திகேயனிடம்‌ பக்தி வைத்து 
ஸ்‌ ஈல்டூமாறும்‌. ஷிவ வேர்பதஞுா டு விஜ பாக்கி 
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யம்‌ எல்லாம்‌ அவனுக்குக்‌ கிடைத்து விடும்‌. முடிவிலோ ஸ்கந்த 
லோகத்துக்கே போய்‌ அவருடனேயே நித்திய வாசம்‌ செய்ய 
லாம்‌' என்கிறார்‌. (பால காண்டம்‌-37வது ஸர்க்கம்‌: சுலோ: 
31-32) 


இங்கே 'குமார ஸம்பவம்‌' என்று ஆதிகவி சொன்னதைத்‌ 
தான்‌ மங்கள வாக்காகக்‌ கொண்டு காளிதாஸன்‌ தன்‌ காவியத்‌ 
துக்கு அதே பெயரைக்‌ கொடுத்தான்‌. 


'குமாரன்‌' என்ற பெயரை வைத்துத்தான்‌ “கெளமார togi’ 
என்ற ஸுப்ரமண்ய உபாஸனை ஏற்பட்டிருக்கிறது. ஷண்மதங்‌ 
கள்‌ என்று ஆறைச்‌ சொல்வார்கள்‌! கணபதியை முழுமுதற்‌ கட 
வுளாக வழிபடுவது காணபத்தியம்‌; சூரியனை முழு முதலாகக்‌ 
கொள்வது ளெளரம்‌; அம்பாளையே (சக்தி) பரம தாத்பரிய 
மாகச்‌ சொல்வது சாக்தம்‌; சிவனைச்‌ சொல்வது சைவம்‌; 
விஷ்ணுவைச்‌ சொல்வது வைஷ்ணவம்‌: இன்னொன்று சுப்பிர 
மணியரையே பரமாத்மாவாக உபாஸிப்பது. இங்கே “குமார 
வழிபாடு' என்ற பொருளில்‌ “கெளமாரம்‌' என்றே பெயர்‌ உண்‌ 
டாகியிருக்கிறது. 


மேலே “ஸகந்த லோகம்‌' என்று வால்மீகி ராமாயணத்தி 
லிருந்து ஒரு வார்த்தை சொன்னேன்‌. “ஸகந்தன்‌' என்பதும்‌ 
சுப்ரமணியரின்‌ பிரக்யாதி வாய்ந்த பெயர்‌. “ஸ்கந்த” என்கிற 
தாது (1௦௦1)வுக்கு, “வெளிப்படுவது” என்று அர்த்தம்‌. மேகத்தி 
லிருந்து மின்னல்‌ வெளிப்படுவதுபோல்‌, சிவ ஜோதியிலிருந்து 
ஆறு பொறிகளாக வெளிப்பட்டுத்‌ தெறித்ததால்‌, “ஸ்கந்த” 
என்ற பெயர்‌ உண்டாயிற்று. ஸ்கந்த என்ற நாமாவை விசேஷ 
மாக வைத்தே புராணத்துக்கு “ஸ்காந்தம்‌ என்ற. பெயர்‌ வந்‌ 
திருக்கிறது. தமிழில்‌ இதைக்‌ காஞ்£புரத்தில்‌ இருந்த கச்சியப்ப 
சிவாசாரியார்‌ 'கந்தபுராணம்‌' என்று செய்திருக்கிறார்‌. “ஸ்கந்‌ 
sor தமிழில்‌ “கந்தனாகிறான்‌” 


இருந்தாலும்‌, தமிழ்நாட்டில்‌ மருமகனாகச்‌ சிறப்புப்‌ பெற்றி 
ருப்பவன்‌ வடதேசத்தில்‌ மகனாகவே-குமாரனாகவே- 
விசேஷிக்கப்படுகிறான்‌. சகல ஜீவராசிகளும்‌ ஆதி தம்பதியின்‌ 
குழந்தைகளாயிருக்க, “பிள்ளை என்றால்‌ இவன்தான்‌.” என்று 
சொல்லும்படியாக, முருகனுக்கு இருக்கிற மகிமை என்ன 
வென்று. சார்பாய்‌. Digtized by Muthulakshmi Research Academy 


சிவ சக்கியின்‌ 


ஐக்கிய ஸ்தானம்‌ 


“அன்னையும்‌ பிதாவும்‌ முன்னறி தெய்வம்‌' என்று 
ஒளவைப்‌ பாட்டி சொல்கிறார்‌ என்றால்‌, அந்தத்‌ தெய்வமே 
அன்னையும்‌ பிதாவுமாகி-ஒருபாதி அன்னை, ஒரு பாதி பிதா 
என்று-அர்த்தநாரீசுவரராக உட்கார்ந்திருக்கிறது. இது நமக்குப்‌ 
பரம லாபம்‌ என்று கிட்டே போகிறோம்‌. போனால்‌ அப்புறம்‌ 
இதனாலேயே சில குளறுபடிகள்‌, சண்டைகூட உண்டாகி 
விடுகின்றன. காலில்‌ போய்‌ விழலாம்‌ என்றால்‌, ஒரு கால்‌ 
ஈசுவரனுடையது, மற்றது அம்பாளுடையது என்று 
இருக்கிறது. : இப்படிக்கு ஒன்றுக்குமேல்‌ ஆசாமி இருந்தால்‌, 
உடனே நம்மையறியாமல்‌ இது உசத்தியா அது உசத்தியா, 
என்று ஒப்பிட்டுப்‌ பார்க்கிற எண்ணம்‌ (comparison) உண்டாகி 
விடும்‌. இது உண்டானால்‌ அனர்த்தம்தான்‌. எந்தக்‌ காலில்‌ 
விழுவது என்றே தெரியாது. அர்ச்சனை செய்யப்‌ போனால்‌, 
“இவருக்கு ஒரு தினுசு புஷ்பத்தால்‌ அர்ச்சனை பண்ண 
வேண்டும்‌; . அவளுக்கு இன்னொன்றால்‌ பண்ண வேண்டும்‌ 
என்கிறார்களே, இந்தப்‌ பக்கத்துப்‌ பூ அந்தப்‌ பக்கத்தில்‌ விழுந்‌ 
தால்‌ அபசாரமாகி விடுமோ?” என்று கலக்கமாயிருக்கிறது. 
“கடாக்ஷம்‌ வேண்டும்‌' என்று கேட்கிறபோதே வலது கண்ணா, 
இடது கண்ணா? என்று குழப்பம்‌! 


குழப்பம்‌ போதாதென்று சண்டையே மூட்டி விடுகிறார்‌ 
ஒரு கவி. அப்பைய தீக்ஷிதரின்‌ வம்சத்தில்‌ பிறந்து மதுரையில்‌ 
மந்திரியாதப்‌ பரிபாலனம்‌ செய்த நீலகண்ட தீக்ஷிதர்தான்‌ 
அவர்‌. “ஆனந்த ஸாகர ஸ்தவம்‌' என்று _மீனாக்ஷியைத்‌ துதிக்க 
ஆரம்பித்தவர்‌, பார்வதீ - பரமேசுவரர்களான தம்பதியருக்குள்‌ 
கலகம்‌ மூட்டி சந்தோஷப்படுகிறார்‌. “அம்மா! இதென்ன உன்‌ 
பதி அக்கிரமக்காரராக இருக்கிறார்‌? உன்‌ புகழையெல்லாம்‌ 
அவர்‌ அல்லவா திருடிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌? காமதகனர்‌, 
EeP Bubice Drrp்slaiptizedttyth Aksi 1 வங்‌இயிருக்கிறாரே, 
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எரித்தது நெற்றியின்‌ நடுவில்‌ இருக்கிற கண்‌ அல்லவா? அது 
வலது இடது இரண்டுக்கும்‌ பொது. எனவே உனக்கும்‌ அந்த 
நெற்றிக்‌ கண்ணில்‌ பாதி உண்டு. வெற்றியிலும்‌ பாதி 
உன்னுடையதாக இருக்க, அவர்‌ "மட்டுமே பேரை அடித்துக்‌ 
கொண்டு போய்‌ விட்டாரே! போனால்‌ போகிறது. இதிலாவது 
பாதி உரிமை அவருக்கு இருக்கிறது. இதைவிட, அநியாயம்‌ 
அவரைக்‌ “காலகாலன்‌' என்பதுதான்‌. காலனை உதைத்தது 
எந்தக்‌ கால்‌? இடது கால்‌ அல்லவா! அது முழுவதும்‌, நூறு 
பெர்ஸெண்டும்‌ 'உன்னுடையதல்லவா! நீ செய்த கால 
சம்ஹாரத்தை, அவர்‌ தமதாகத்‌ தஸ்கரம்‌ பண்ணியிருக்‌ 
திறாரே!”” என்கிறார்‌. ஜனனம்‌, மரணம்‌ இரண்டையும்‌ கடக்க 
முறையே காமஜயம்‌, காலஜயம்‌ பண்ண வேண்டுமானால்‌, 
அம்பாள்‌: அருள்‌ இன்றி முடியாது. ' என்றெ பெரிய 
தத்துவத்தைக்‌ க்வித்வ ஸ்வாதந்திரியத்தோடு, ஸ்வாதீனத்தோடு 
இப்படிச்‌ சொல்கிறார்‌. 


னால்‌, அவர்‌ ரொம்பப்‌ பெரியவர்‌. சண்டை 
மூட்டி விட்டதோடு அவர்‌ நின்று விடவில்லை. எல்லாச்‌ 
சண்டைகளும்‌ (வாழ்க்கைப்‌ போராட்டமே) தீர்ந்து போகும்‌ 
படியான பரமப்பிரேமை, இந்த அர்த்தநாரீசுவரருக்குள்‌ எங்கே 
ஊற்றெடுக்கிறது என்பதையும்‌ “இவலீலார்ணவ த்தில்‌ சொல்‌ 
Apri. (“அசக்யமங்காந்தர' என்று தொடங்கும்‌ சுலோகம்‌.) 
பரமாத்மாவின்‌ அன்பு ஊற்றெடுக்கும்‌ அந்த இடத்தை 
நினைத்து விட்டால்‌, நமக்கு ஒரு குழப்பமும்‌, குறைவும்‌ 
உண்டாகாது. அப்படியே அதில்‌ ஊறிப்‌ போகவே தோன்றும்‌. 
அவர்‌ இரத்தினச்‌ சுருக்கமாகச்‌ சொல்வதை விவரித்துச்‌ 
சொன்னால்தான்‌ நமக்குப்‌ புரியும்‌. 


அர்த்தநாரீசுவர ரூபத்திலிருந்து பார்வதி - பரமேஸ்வரர்‌ 
களின்‌ எல்லா அங்கங்களையும்‌ பிரித்துப்‌ பிரித்து பாகம்‌ 
பண்ணுகிறோம்‌. “மாதொரு பாகன்‌,” “உமையொரு -பாகன்‌' 
என்றெல்லாம்‌ அவருக்கும்‌, “பாகம்‌ பிரியா' என்றே 
அவளுக்கும்‌ பெயர்கள்‌ இருந்தாலும்கூட, இது இவர்‌ கண்‌ அது 
அவள்‌ கண்‌; இது இவர்‌ காது - அது அவள்‌ காது என்று 
இப்படிப்‌ பாகம்‌ பிரித்துப்‌ பார்க்க முடிகிறது. இந்தக்‌ கூறு 
இவருடையது; அந்தக்‌ கூறு அவளுடையது என்று மொத்தத்‌ 
OB EDO, பங்களிப்பின்‌ ல்‌ இப்படி இரண்டு 
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ஆசாமிகளைக்‌ கொண்டு வந்தவுடனே 'கம்பேர்‌' பண்ணுகிற 
அனர்த்தம்‌. “அடடா, அப்படியானால்‌ பிரித்துச்‌ சொல்ல 


முடியாமல்‌ ஓரிடமும்‌ இவர்களிடம்‌ இல்லையா?” என்று, 


தேடுகிறோம்‌. 


பிரிக்க முடியாமல்‌ இருப்பது எது? அணு (atom) தான்‌ 
அதற்கு மேலே பிரித்துக்‌ காட்ட முடியாது என்று நம்மை 
நிறுத்தி வைப்பது அணுதான்‌. (பிரிக்க முடியாத) அதைப்‌ 
பிளந்துதான்‌ இப்போது எத்தனையோ உற்பாதங்களைப்‌ 
பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌? இப்படி உற்பாதம்‌ பண்ணுவதால்‌ 
எதிர்த்தரப்பு, சுயத்தரப்பு என்ற பேதமில்லாமல்‌ எல்லாம்‌ சர்வ 
நாசமாகி விடும்‌ . என்று இரண்டு கட்சிக்காரர்களுக்கும்‌ 


,தெரிந்தும்கூட, 'அப்படியும்‌ உண்டாகி விடுமோ!” என்ற ' 


பீதியையாவது உண்டாக்கலாமே என்று உண்டாக்கி வருகிறார்‌ 
கள்‌. (இவ்விஷயம்‌ இருக்கட்டும்‌.) இப்படி அணு மாத்திரமாக 
ஒன்று அர்த்தநாரீசுவர ஸ்வரூபத்தில்‌ இருந்து விட்டால்‌ 
போதும்‌, பிரச்னை தீர்ந்தது. அதை ஸ்மரித்து விடலாம்‌. 
ஏனென்றால்‌ “இவளுக்கு அவருக்கு” என்று இதை பாகம்‌ போட 
முடியாது. இரண்டு. பேருக்கும்‌ சொதந்தமாயிருக்கும்‌. 
ஒப்புவமை, ஒருத்தரை விட்டோம்‌, ஒருத்தருக்கு அபசாரம்‌ 
செய்தோம்‌ என்கிற தோஷங்கள்‌ உண்டாவதற்கில்லை. அப்படி 
அணுப்‌ பிரமாணமாக ஒன்று இந்த இரண்டுக்கும்‌ மத்ய 
ஸ்தானத்தில்‌ இருந்து விட்டால்‌ போதும்‌. எவ்வித மனக்‌ 
கலக்கமும்‌ இல்லாமல்‌ அதைப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு அம்மை 
அப்பனின்‌ கூட்டு அனுக்கிரகத்தைப்‌ பெற்று விடலாமே என்று 
தேடுகிறோம்‌. 


. இங்கேதான்‌ கவி நமக்குச்‌ சகாயம்‌ பண்ண வருகிறார்‌. ஒரு: 
சரீரத்துக்கு மத்தியில்‌ இருக்கிற இருதயத்துக்கும்‌ மத்தியில்‌ ஒரு 
அணு இருக்கத்தான்‌ செய்கிறது. அணு என்றுகூட அதைச்‌ 
சொல்ல முடியாது. அணுவையாவது ரொம்பவும்‌ நுண்ணிய 
மைக்ராஸ்கோப்‌ வைத்துப்‌ பார்த்து விடலாம்‌. உடனே 
மானஸிகமாகவாவது அதில்‌ இரு பக்கங்களைப்‌ பங்கு 
போடலாம்‌. இருதய மத்தியில்‌ இருக்கிற இந்த 'அணு'வையோ 
எந்தச்‌ சூக்ஷம தரிசினியாலும்‌ காண்பிக்க முடியாது. ஆனால்‌, 


இது இல்லாவிட்டால்‌ மனுஷ்யனுக்கு எண்ணமே இல்லை. - 
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இது என்ன? மனஸு, மனஸு என்கிறோமே அதுதான்‌. 
எந்த எக்ஸ்‌-ரேயிலாவது அதைக்‌ காட்ட முடியுமா? 


அர்த்தநாரீசுவரர்‌ மட்டும்‌ என்றில்லை. எந்த மூர்த்தி 
யானாலும்‌ அதன்‌ மனஸு என்று ஒன்று இருக்கிறதே அதைத்‌ 
தியானிப்பதுதான்‌ விசேஷம்‌. உருவத்‌ தியானம்‌ ரொம்ப 
ரொம்ப அழகாகத்தான்‌ இருக்கிறது. ஆரம்பத்‌ தசையில்‌ 
அத்தியாவசியமாகத்தான்‌ இருக்கிறது என்றாலும்கூட, இதிலும்‌ 
நம்‌ மனஸு அந்தண்டை இந்தண்டை அசையாமல்‌ ஒருமுகப்‌. 
படுவதில்லை. ஆடத்தான்‌ செய்கிறது. பரமேசுவர ஸ்வரூபம்‌ 
என்றால்‌ ஜடை, அதைவிட்டு கங்கை, அதைவிட்டுச்‌ சந்திரன்‌, 
நெற்றிக்கண்‌, நீலகண்டம்‌ இப்படி - எண்ணமானது எதில்‌ 
நிலைத்து நிற்பது என்று தெரியாமல்‌ சலித்துக்‌ கொண்டே 
இருக்கிறது. பரமாத்மாவின்‌ மனஸு என்று எடுத்துக்‌ 
கொண்டாலோ அது ஒன்றாகவே இருக்றெது. நம்‌ மனஸிலே 
நூறுகோடி எண்ணங்கள்‌. அதில்‌ முக்கால்வாசி தோஷ 
மயமாகவே இருக்கும்‌. தாயும்‌ தந்தையுமாக இருக்கப்பட்ட 
அர்த்தநாரீசுவர மனஸு இப்படியா இருக்கும்‌? இதில்‌ பிரமப்‌ 
பிரேமை என்றெ ஒரு எண்ணம்‌ தவிர வேறென்ன இருக்கும்‌? 
கருணை ஒன்றே நிறைந்த அணு மாத்திரமான மனஸ அது. 
அதைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ என்கிறார்‌ கவி. அதிலே 
நம்மைக்‌ கொண்டுபோய்‌ நிறுத்துறெவர்தான்‌ குமாரஸ்வாமி. 
சிவசக்தியின்‌ ஐக்கியத்தில்‌ தோன்றிய அன்புக்‌ குழந்தை! 


தந்தையை 
மிஞ்சிய தனயன்‌ 


இமயமலை மகாப்‌ பெரியதாக இருக்கலாம்‌; கடுகு சின்னஞ்‌ 
சிறியதாக இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌, இமயமலைக்குள்‌ இருக்கிற 
அத்தனை அவயவயங்கள்‌ கடுகுக்குள்ளும்‌ இருக்கும்‌. கடுகைக்‌ 
கூட்‌ அப்படிப்‌ பிரித்துக்‌ கொண்டே போகலாம்‌. கடைசியில்‌ 


ர்‌ வந்து நிற்கும்‌. அப்புறம்‌ பிரிக்க முடியாது. சர்வ 
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வியாபகமாக, இத்தனை அண்ட சராசரங்களாகப்‌ 
பிரிந்திருக்கிற சிவ-சக்திகளைப்‌ பிரிக்க முடியாமல்‌ ஓரிடத்தில்‌ 
பார்க்க வேண்டும்‌ என்றால்‌, அது அவர்களது அன்பு 
ஊற்றெடுக்கிற இருதய மத்தியில்தான்‌. பலவாக அவர்களிட 
மிருந்து விரிந்திருப்பதெல்லாம்‌ ஒன்றாகக்‌ குவிகிறது, இந்த 
அன்பு என்கிற அணுவில்தான்‌. 


அன்பும்‌ சிவமும்‌ இரண்டென்பர்‌ அறிவிலார்‌ 
அன்பே சிவமாவ(து) ஆரும்‌ அறிகிலார்‌ 
அன்பே சிவமாவ(து) ஆரும்‌ அறிந்தபின்‌ 
அன்பே சிவமாய்‌ அமர்ந்திரூந்‌ தாரே 


என்கிறார்‌ திருமூலர்‌. அன்பு ஒன்றே உள்ள அந்த மனஸைத்‌ 
தெரிந்து கொண்டு விட்டால்‌, அப்புறம்‌ நம்‌ மனஸாம்‌ 
நூறாயிரம்‌ திசைகளில்‌ ஓடாது; அன்பிலேயே முழுகிக்‌ கரைந்து 
அன்பாகவே ஆகிவிடும்‌. அருணகிரிநாதர்‌ பெற்ற அனுபூதி 
இதுதான்‌. 


பரமேசுவரன்‌ வஸ்து (Matter); அம்பாள்‌ அதன்‌ சக்தி 
(energy) என்கிற ஸயன்ஸ்‌ சூத்திரமெல்லாம்‌ ஒரு பக்கம்‌ 
இருக்கட்டும்‌. வஸ்துவின்‌ ஸத்தை (சிவமயமான வெறும்‌ 
இருப்பு), அதன்‌ மகாசக்தி (அம்பாளின்‌. ஆற்றல்‌) இதுகளை 
மட்டும்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு நமக்கு என்ன பிரயோஜனம்‌? 
நம்மைக்‌ கடைத்தேற்றப்‌ போவது அவர்களுடைய 
அன்புதான்‌, அருள்தான்‌. இருவருடைய அன்பும்‌ பொங்கிப்‌ 
பெருகிக்‌ கலந்த இந்த இடம்தான்‌ அவர்களுடைய செல்லப்‌ 
பிள்ளையான ஸுப்ரமண்யர்‌. கடைக்குட்டி யாருக்குமே 
செல்லம்தானே? ல்‌ “செல்வ முத்துக்‌ குமரன்‌' என்றே 
வைத்தீசுவரன்‌ கேர்யிலில்‌ அவருக்குப்‌ பெயர்‌. உள்ளே ஒன்றாக 
இருந்த - அன்பு, இரண்டாகப்‌ பிரிந்து மறுபடி. ஒன்றாகக்‌ கலந்து 

ப்படி நாம்‌ உபாஸிப்பதற்குச்‌ சுலபமாக சுப்ரமண்யமாக 
மூர்த்தீகரித்திருக்கிறது. 


சிவசக்தி ஜோதியில்‌ ஜனித்த அவர்‌ மகா தேஜஸ்வி; பரம 
பராக்கிரமசாலி; எவராலும்‌ சம்ஹரிக்க முடியாத சூரன்‌, 
தாரகன்‌. முதலான அசுரர்களை வெல்லவே, தோன்றிய 


இந்தப்‌ TANE ரர கோ னால்‌ eu, 


யாடு, அருட்சக்தியாக இருப்பதே 


அவருடைய விசேஷம்‌. 


அறிவுச்‌ சக்தியாக இருக்கிறவரும்‌ அவர்தான்‌. 'ஞானப்‌ 
பண்டிதன்‌', “ஞானஸ்கந்தன்‌' என்பார்கள்‌. ஆதிகுருவான 
தகப்பனாருக்கே உபதேசம்‌ பண்ணினவன்‌. “ஸ்வாமி' என்று 
அமரத்தில்‌ சொல்லப்படுகிற ஸுப்ரமண்யர்‌ இந்த அவசரத்தில்‌ 
(கோலத்தில்‌) 'தகப்பன்சாமி' எனப்படுகிறார்‌. “ஸ்வாமி மலை” 
என்றே : அவர்‌ சிவனுக்குப்‌ பிரணவோபதேசம்‌ செய்த 
ஸுப்ரமணிய ஸ்தலத்துக்குப்‌ பெயர்‌ இருக்கிறது. அங்கே 
அவரை “ஸ்வாமிநாதன்‌' என்பார்கள்‌. 


செல்லப்பிள்ளை! அதனால்‌ தன்னைக்‌ காட்டிலும்‌ இந்தப்‌ 
பிள்ளையை எல்லா அம்சங்களிலும்‌ பெரியவனாகக்‌ காட்டிப்‌ 
பூரித்துப்‌ போகிறார்‌ பரமேசுவரன்‌. “என்னைவிட இவன்‌ 
ஞானி என்று பிள்ளையிடமே .தழைந்து உபதேசம்‌ வாங்கிக்‌ 


கொள்கிறார்‌. “வர பலம்‌ பெற்றுள்ள தாரகன்‌, சூரன்‌ 
இவர்களை நான்‌ வதைக்க முடியாது; என்னாலும்‌ 
முடியாததைச்‌ செய்ய - அதாவது தன்னைவிடப்‌ பெரிய 


வுனாக ஒருத்தன்‌ வர வேண்டும்‌” என்றே இந்தப்‌ பிள்ளையைப்‌ 
படைத்தார்‌. அப்புறம்‌ ஞானபலமும்‌ அவனுக்கே அதிகம்‌ 
என்று காட்ட அவனிடமே உபதேசம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டார்‌. 
“எங்கேயும்‌ தனக்கு வெற்றியைத்தான்‌ விரும்ப வேண்டும்‌. 
ஆனால்‌ பிள்ளையிடத்தில்‌ மட்டும்‌ தோல்வியை விரும்ப 
வேண்டும்‌' (புத்ராத்‌ இத்தேச்‌ பராஜயம்‌) என்பார்கள்‌. 
அதாவது, ஒவ்வொரு பிதாவுக்கும்‌ தன்னைவிடத்‌ தன்‌ பிள்ளை 
நன்றாக இருக்க வேண்டும்‌, புத்திசாலியாக இருக்க வேண்டும்‌ 
என்றுதான்‌ இருக்கும்‌. பரமேசுவரனுக்கே இப்படித்தான்‌ 
இருந்திருக்கிறது! அம்பாளோடு சேர்ந்து பிள்ளையாக வந்தான்‌ 
என்றாலும்‌ இப்போது வீரம்‌, ஞானம்‌, லாவண்யம்‌ எல்லா 
வற்றிலும்‌. முன்னைவிட அதிகமான பிரகாசத்தை எடுத்துக்‌ 
கொண்டான்‌. 


இங்கே லாவண்யத்தைச்‌ சொன்னேன்‌. ஈசுவரன்‌ 

மன்மதனைத்‌ தகனம்‌ பண்ணியபின்‌, மன்மதன்‌ திமிரோடு 

பிரயோகம்‌ செய்த அதே கரும்பு வில்லையும்‌ புஷ்ப 

பாணத்தையும்‌ அம்பாள்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு காமாக்ஷி 

urari. ஈசுவரனைத்‌ திமிரோடு நெருங்காமல்‌ அன்போடு 
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அர்ப்பணம்‌ செய்தாள்‌. சண்டை போட்ட மன்மதனால்‌ 
உண்டாக்க முடியாத அன்பு, இப்போது இவளது 
பணிவினாலேயே ஈசுவரனுக்கு உண்டாகி விட்டது. அதன்‌ 
விளைவாகவே ஜனித்த குமாரன்‌ இவன்‌. இப்போது 
பார்த்தால்‌, இவனே ஈசுவரன்‌ பொசுக்கின மன்மதனுக்கு 
மன்மதனாக இருக்கிறான்‌. தமிழில்‌ 'காமவேள்‌' செவ்வேள்‌” 
என்று மன்மதன்‌, முருகன்‌ இருவருக்கு மட்டுமே 'வேள்‌' என்கிற 
பதத்தைப்‌ பொருத்துகிறார்கள்‌! அது அவனுடைய லாவண்யப்‌ 
பெருமை. 


“முருகன்‌” “முருகன்‌' என்பது தமிழ்நாட்டில்‌ வழங்குகிற 
வெகு சிறப்பான பெயர்‌. 'முருகன்‌' என்றாலும்‌ அழகானவன்‌”, 
“என்றும்‌ இளமை நலம்‌ மாறாத செளந்தர்யம்‌ வாய்ந்தவன்‌” 
என்பதே அர்த்தம்‌. 


அழகு என்றால்‌ அது வெறும்‌ சரீர அழகு. அருளின்‌ 
அழகுதான்‌ இப்படித்‌ தேகக்‌ காந்தியாக வந்திருக்கிறது. 
பரமேசுவரன்‌ அம்பாள்‌ சம்பந்தத்தோடு இப்படிக்‌ குமாரனாக 
ஆவிர்பவித்தபோது வீரம்‌, ஞானம்‌, செளந்தர்யம்‌ இவற்றோடு 
அருளிலும்‌ அதிகப்‌ பிரகாசத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 


ஸத்‌-சித்‌-ஆனந்தம்‌ என்று சொல்வார்கள்‌. அதுதான்‌ பரம்‌ 
பொருள்‌. இதிலே ஸத்‌ (இருப்பு) பரமேசுவரன்‌; இருக்கிறோம்‌ 
என்பதை உணர்ந்து சக்தியைக்‌ காட்டுகிற ‘AS’ அம்பாள்‌. 
இப்படி உணர்ந்ததில்‌ பேரானந்தம்‌ பிறக்கிறது. இந்த 
ஆனந்தமே சுப்ரமண்யர்‌. சிவம்‌ என்கிற மங்களமும்‌ அம்பாள்‌ 
என்கிற காருண்யமும்‌ கலந்த பரம உத்திருஷ்டமான ஸ்தானம்‌ 
அவர்‌. ஸச்சிதானந்தத்தையே “சோமாஸ்‌ கந்தர்‌' என்று தமிழ்‌ 
நாட்டுச்‌ சிவாலயங்களில்‌ எல்லாம்‌ வைத்து உற்சவம்‌ நடத்து 
கிறோம்‌. ஈசுவரனுக்கும்‌ அம்பாளுக்கும்‌ நடுவே, இருவருக்கும்‌ 
பொதுவான மத்ய ஸ்தானமாக, சுப்பிரமணியர்‌ குழந்தை 
ரூபத்தில்‌ இருப்பார்‌. உமையோடும்‌, ஸ்கந்தனோடும்‌ கூடியவர்‌ 
(ஸஹ உமா ஸ்கந்தர்‌) தான்‌ ஸோமாஸ்கந்தரான பரமேசுவரன்‌. 
பிள்ளையார்‌' என்று விக்நேசுவரரையே சொல்கிற தமிழ்‌ 
நாட்டிலும்‌ இங்கே மட்டும்‌ 'குமரன்‌” என்று சிறப்பிக்கப்படுறை . 
இளைய பிள்ளையை மட்டும்‌, தாய்‌ தந்தையரோடு வைத்து 
மேன்டுபவூர்ச்சியாகந்பிசய்கிருந்கிகொர்சக்வப்சின்கைரான்றால்‌ 


இவன்தான்‌' என்று எல்லோரும்‌ பெருமைப்படுகிற மாதிரி, 
பிதாவே பெருமைப்பட்டு தோல்வியை ஒப்புக்‌ கொள்கிற 
மாதிரி இப்படி உத்தம அம்சங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ உச்சமாக 
இருக்கிறார்‌ ஸுப்ரமண்ய ஸ்வாமி/ 


வேத நெறியை 


வாழ்விப்பவன்‌ 


ஸ்காந்த மகாபுராணம்தான்‌ புராணங்களுக்குள்ளேயே . 
மிகப்‌ பெரியது. ஏறக்குறைய ஒன்றரை லட்சம்‌ சுலோகம்‌ 
கொண்டது. உலகத்திலேயே இருப்பதற்குள்‌ மிகப்பெரிய 
கிரந்தம்‌ அதுதான்‌ எனலாம்‌. இப்படிப்பட்ட ஸ்காந்தம்‌, 
இன்னம்‌ வால்மீகி ராமாயணம்‌, காளிதாஸரின்‌ குமார 
ஸம்பவம்‌ எல்லாம்‌ சுப்ரமண்யர்‌ பெருமையைச்‌ சொல்கின்றன. 
“குமாரகுப்தன்‌' என்றெ மாதிரி, பழைய ஆரியாவர்த்த ராஜாக்‌ 
களின்‌ பேர்‌ சுப்ரமண்ய பரமாக இருக்கிறது. ரொம்பப்‌ 
பழங்கால நாணயங்களில்கூட - வட இந்தியாவின்‌ மூலைக்‌ 
கோடிகளில்‌ கண்டெடுக்கப்பட்டவற்றில்‌ - மயூர வாகனராகக்‌ 
குமாரஸ்வாமி இருக்கிறார்‌. இப்போது பாகிஸ்தானுக்குப்‌ 
போய்விட்ட எல்லை மாகாணத்தில்‌ (North-West Frontier)’ 
கண்டெடுத்த குஷானர்‌ நாணயங்களில்‌ குமாரஸ்வாமி உருவம்‌ 
பொறித்திருக்கிறது. வடபுலத்தின்‌ பல ராஜவம்சங்கள்‌ அவரை 
“ப்ரம்மணிய குமாரர்‌' என்று குலதெய்வமாகக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கின்றன. அந்த ராஜாக்கள்‌ தங்களையும்‌ 'ப்ரம்மண்யர்‌'கள்‌ 
என்றே சொல்லிக்‌ கொள்வார்கள்‌. 'ஸுப்ரம்மண்ய'த்தின்‌ முதல்‌ 
எழுத்தைத்‌ தள்ளினால்‌ 'ப்ரம்மண்யம்‌'தானே நிற்கிறது? இங்கே 
நம்‌ தமிழ்நாட்டில்‌ வேதத்துக்கும்‌ சமஸ்கிருதத்துக்கும்‌ ரொம்பத்‌ 
தொண்டு செய்திருக்கிற காஞ்சிப்‌ பல்லவ ராஜாக்களும்‌, 
தங்களை சிவபக்தியில்‌ சிறந்த 'பரமமாஹேசுவரர்களாகவும்‌, 
விஷ்ணுபக்தியில்‌ சிறந்த “பரம பாகவதர்‌'களாகவும்‌ சொல்லிக்‌ 
கொள்வதோடு, ஸ்கந்த உபாஸனையை விசேஷமாகச்‌ செய்த 
“பரம்ப்ராம்மண்யர்‌'களாகவும்‌ வர்ணித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 


கிற கர்கள்‌; PATER É iA Aleks i ர்‌ 


எல்லாவற்றுக்கும்‌ முற்பட்ட, வேதத்தில்‌ போற்றப்பட்ட 
ஸ்வாமியாக அவர்‌ இருக்கிறார்‌. ரிக்வேத பஞ்ச சூத்திரத்தில்‌ 
தகப்பன்‌ சாமி'யைப்‌ பற்றிய பிரஸ்தாபம்‌ வருகிறது. 
பரமேசுவரனைப்‌ போற்றவந்த இந்த வேத ஸூக்தத்தில்‌ ஒரு 
மந்திரம்‌ குமாரனை வணங்குகிற பிதா' என்று அவரைக்‌ 
கொண்டாடுவது அதிவிசேஷம்‌. சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ 
ஸனத்குமார - ஸ்கந்தரைப்‌ பற்றி வருகிறது. பாணினியின்‌ 
வியாகரணம்‌, அதற்குப்‌ பதஞ்சலி செய்த மஹா பாஷ்யம்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ ஸ்கந்தன்‌, விசாகன்‌ என்ற பெயர்களில்‌ 
முருகனைப்‌ பற்றிப்‌ பிரஸ்தாபம்‌ உண்டு. 


போதாயன தர்ம சூத்திரத்தில்‌ இனமும்‌ செய்ய வேண்டிய 
வேத தர்ப்பணங்களில்‌ ஸ்கந்தனும்‌, அவனது பார்ஷதரும்‌ 
(பரிவாரங்களும்‌) இடம்‌ பெறுகிறார்கள்‌. 


தமிழபிமானம்‌ உள்ளவர்களுக்கு இதை எல்லாம்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌, தமிழ்‌ மொழிக்கே முருகன்தான்‌ 
அதிஷ்டான தெய்வம்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌! 
“முருகன்‌” என்று அலாதி அன்பு சொட்டச்‌ சொல்வது தமிழர்‌ 
களுக்கே உரிய பெருமை. ஆதிகாலம்‌ தொட்டு இங்குக்‌ 
குறிஞ்சி நிலக்கடவுளாக அவரை வழிபட்டு வருகிறோம்‌. 
தொன்மையிலும்‌ தொன்மையான தொல்காப்பியம்‌ இதைச்‌ 
“சேயோன்‌ மேய மைவரை உலகமும்‌ என்கிறது. ஆறுபடை 
வீடுகள்‌ என்று பிரசித்தமான சுப்ரமணிய கேஷேத்திரங்கள்‌ தமிழ்‌ 
- தேசத்தில்தான்‌ இருக்கின்றன. அவர்‌ தமிழை உண்டாக்கியவர்‌, 
வளர்த்தவர்‌. சங்கப்‌ புலவர்களில்‌ ஒருவராக இருந்திருக்கிறார்‌. 
அகஸ்தியருக்குத்‌ தமிழிலக்கணம்‌ உபதேசித்திருக்கிறார்‌. மிகப்‌ 
பழைய சங்க காலத்திலேயே நக்£ரர்‌ இவர்‌ மீது 'இிருமுரு 
காற்றுப்படை'யைப்‌ பாடியிருக்கிறார்‌. பலர்‌ அதைப்‌ 
பாராயணம்‌ செய்தே கைகண்ட மருந்தாகப்‌ பலன்‌ அடைந்‌ 
திருக்கிறார்கள்‌. முன்னொரு முறை நம்‌ மடத்துத்‌ துவாரா 
மூலமாக ஒரு வைகாசி விசாகத்தின்போது இந்தத்‌ திருமுரு 
காற்றுப்படையையும்‌, விநாயகர்‌ அகவலையும்‌ நிறைய அச்சுப்‌ 
போட்டு எல்லோருக்கும்‌ அன்பளிப்பாக வழங்கினோம்‌ - 
விநாயக சதுர்த்திக்குள்‌ இவற்றை மனப்பாடம்‌ செய்ய ஒப்புக்‌ 
கொண்டவர்களுக்கு. காவடி எடுப்பது, கிருத்திகா விரதம்‌, 
ஷஷ்டி. Public ளம்ப//இருப்மடிழல்லாம்‌?:52ஜயிததர்ற்டுக்கே 
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விசேஷமானவை! 


இதனாலெல்லாம்‌ முருகனைத்‌ “தமிழ்த்‌ தெய்வம்‌' என்று 
குறிப்பாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்கிறோம்‌. ஆனால்‌ இந்தக்‌ காலத்‌ 
தில்‌ தமிழ்‌ மதம்‌ வேறு, வேதநெறி வேறு என்று பேதம்‌ 
செய்வதில்‌ சிலருக்கு GA இருந்து வருகிறது. இது ஆராய்ச்சி 
என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு நம்‌ ஜனங்களை பேதப்படுத்துவதற்‌ 
காக வெள்ளைக்காரர்கள்‌ செய்த விஷமத்தின்‌: அனர்த்தமான 
விளைவு. வேத மதம்தான்‌ என்றைக்கும்‌ தமிழ்‌ மதமாக இருந்‌ 
திருக்கிறது என்பதுதான்‌ என்‌ அபிப்பிராயம்‌. அந்த விவாதம்‌ 
இப்போது வேண்டாம்‌. குமாரஸ்வாமி ஒருத்தரை எடுத்துக்‌ 
கொண்டால்‌, “இவர்‌ தமிழ்த்‌ தெய்வம்‌' என்கிறபோது, “வேதத்‌ 
திலும்‌, தமிழ்நாட்டுக்கு வெளியிலும்‌ இவர்‌ ஆதியில்‌ கிடை 
யாது” என்ற தப்பபிப்பிராயம்‌ ஏற்படக்‌ கூடாது என்பதற்கே, 
ரிக்வேத. காலத்திலிருந்து ராமாயணம்‌, அப்புறம்‌ புராண 
காலம்‌, காளிதாஸன்‌ காலம்‌, குப்தர்கள்‌ முதலிய ராஜாக்களின்‌ 
காலம்‌ எல்லாவற்றிலுமே பாரத தேசம்‌ முழுக்க அவர்‌ 
பெருமை பரவியிருந்திருக்கிறது என்று காட்ட வந்தேன்‌. 


வைதிக நெறியை வளர்க்கவே ஏற்பட்ட ஸ்வாமி அவர்‌ 
என்பதற்கு “ஸுப்ரமண்யர்‌' என்ற பெயரே போதும்‌ என்று 
சமநிலையிலிருந்து (Un-biassed) பார்த்தால்‌ தெரியும்‌. 
பிரம்மண்யத்தை - அந்தணர்கள்‌ பற்றி ஒழுகுகிற வேத 
நெறியை - வளர்க்கிறவர்‌ சுப்ரமண்யர்‌ என்பது வெளிப்படை. 


வேதத்துக்கு முக்கியம்‌ வேள்வி, யாகம்‌. வேள்விக்கு 
முக்கியம்‌ அக்னி. தெய்வங்களுக்குள்‌ சுப்ரமண்யர்தான்‌ அக்னி 
ஸ்வரூபமானவர்‌. அவருக்குப்‌ பஞ்சபூத சம்பந்தமும்‌ உண்டு. 
ஆகாச ஸ்வரூபமான ஈசுவரனின்‌ கண்களிலிருந்து நெருப்புப்‌ 
பொறியாகத்‌ தோன்றி, வாயுவும்‌ அக்னியும்‌ அவரைச்‌ சுமந்து, 
கங்கையிலே சரவணப்‌ பொய்கை என்ற நீர்நிலையில்‌ விட, 
அவர்‌ அங்கே ஷண்முகராகி, பிறகு பூமி உச்சமாக எழுப்புகிற 
மலைச்சிகரங்களிலெல்லாம்‌ கோயில்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌. 
இப்படிப்‌ பஞ்சபூத சம்பந்தமிருந்தாலும்‌ அவர்‌ அக்னிச்‌ 
சுடராக்வே பிறந்தவர்‌. அக்னியில்‌ பிறந்தவர்‌ - “அக்னிப்‌ பூ' - 
என்றும்‌ அவருடைய பெயர்‌ வரிசையில்‌ அமரகோசம்‌ 


சொல்லிக்கொண்டு போகிறது. . : 
EES: in Public HORN பிரிட Muthulakshmi Research Academy 


ஸேனானீ: அக்னி: பூ குஹ:। 


குகையில்‌, நம்‌ இருதய குகையில்‌ ஆத்ம ஸ்வரூபமாக 
அரூபமாக இருக்கிற குகன்‌, இப்படி. வெளிப்பட பஞ்சபூதங்‌ 
களில்‌ இருந்தாலும்‌, முக்கியமாக அக்னி ஸ்வரூபியாக இருப்‌ 
பதால்‌ அவர்‌ அக்னியாராதனையை மையமாகக்‌ கொண்ட 
வேதப்‌ பிரதிபாத்யமான தேவதையே ஆவார்‌. 


வேதநெறி க்ஷீணித்தால்‌ அதைப்‌ புனருத்தாரணம்‌ பண்ணு 
வதே சுப்ரமண்ய ஸ்வாமிக்கு முக்கியமான காரியமாக இருக்‌ 
கிறது. தமிழ்நாட்டில்‌ ஒரு முறையும்‌, வட தேசத்தில்‌ ஒரு 
முறையும்‌ இப்படிப்‌ புறச்‌ சமயங்களை வென்று வைதிகத்தை 
ஸ்தாபிக்கவே அவர்‌ இரு அவதாரங்கள்‌ செய்திருக்கிறார்‌. 


தமிழ்நாட்டில்‌ ஏற்பட்ட அவதாரம்‌ ஞானசம்பந்தர்‌. பரமே 
சுவரனோ, முருகனோ அவதாரம்‌ செய்ததாகச்‌ சொன்னால்‌ 
இழுக்கு என்று நினைக்கிற சித்தாந்திகள்‌ இருக்கிறார்கள்‌. 
கர்ப்பவாஸம்‌ செய்தால்‌ நிஷித்தம்‌ என்பது அவர்கள்‌ கருத்து. 
“விஷ்ணுதான்‌ அவதரிப்பவர்‌, எங்கள்‌ ஸ்வாமியான சிவபெரு 
மான்‌ பிறவா யாக்கை என்பார்கள்‌. ஆனால்‌, அத்வைதி 
களுக்கு எல்லா ஸ்வாமியும்‌ ஒன்றுதான்‌. ஜீவாத்மாவும்‌ பரமாத்‌ 
மாவும்கூட ஒன்றுதான்‌. இத்தனை ஜீவர்களாக அந்தப்‌ 
பரமாத்மா கர்ப்பவாஸம்‌ பண்ணி வெளிவந்திருப்பதையே 
இழுக்காக நினைக்காமல்‌ இவனிடம்கூட “நீயும்‌ பிரம்மம்‌ 
தானப்பா” என்று சொல்வது நம்‌ கொள்கை. தப்புப்‌ பண்ணு 
கிற ஜீவர்களை ரக்ஷிப்பதற்காக, ஒரு பாபமும்‌ தொட முடியாத 
ஸ்வாமி அவர்களில்‌ ஒருத்தராகப்‌ பரம கருணையுடன்‌ அவ 
தரிப்பதாகச்‌ சொல்வது, அவருக்குப்‌ பெருமை தருவதாகவே 
நமக்குத்‌ தெரிகிறது. அருணகிரிநாதரைவிடப்‌ பெரிய முருகனடி. 
யார்‌ இருக்க முடியாது. அவரே இருப்புகழில்‌ முருகனை “உறை 
புகலியூரில்‌ அன்று வருவோனே”” என்கிறார்‌. புகலியூர்‌ என்பது 
சீர்காழி. ஞான சம்பந்தமூர்த்தி ஸ்வாமிகள்‌ சீர்காழியில்தான்‌ 
அவதாரம்‌. செய்தார்‌. 


ஞானசம்பந்தர்‌ எதற்கு அவதரித்தார்‌ என்பதைச்‌ 
சேக்கிழார்‌, “வேதநெறி தழைத்தோங்க' என்று சொல்கிறார்‌. 


ரகளை வாதில்‌ வெள்‌ ம்மண்யக்‌ 
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நாட்டியவர்‌ ஞானசம்பந்தர்‌. தமிழ்‌ வேதமான தேவாரம்‌ 
பாடிய அவரும்‌ தம்மை 'நான்மறை ஞானசம்பந்தன்‌” என்றே 
சொல்லிக்‌ - கொள்கிறார்‌. இந்த மறைகளை, மறைகூறும்‌ 
யாகாதி கர்மாக்களை : வாழ்த்தி வளர்ப்பது முருகனுக்கே 
ஏற்பட்ட ஒரு விசேஷமான காரியம்‌ என்று, “திருமுருகாற்றுப்‌ 
படையும்‌ சொல்கிறது. 


தொன்மை வாய்ந்த பத்துப்பாட்டில்‌ முதலாவதாக இருக்‌ 
கிற நூல்‌ அது. தமிழ்நாட்டில்‌ குறவரினத்திலிருந்து சகல 
சமுதாயத்தினரும்‌ சுப்ரமண்யரை எப்படி எப்படி வழிபட்‌ 
டார்கள்‌ என்பதை அது சொல்கிறது. நக்கீரர்‌ அதில்‌ ஷண்முக 
நாதனின்‌ ஆறுமுகங்களில்‌, ஓவ்வொரு முகத்துக்கும்‌ ஒரு 
விசேஷமான காரியத்தைச்‌ சொல்கிறபோது, 


ஒருமுகம்‌ 
மந்திர விதியின்‌ மரபுளி விழா அது 
அந்தணர்‌ வேள்வி ஓர்க்கும்‌ மே 


(மந்திர விதி முறை தப்பாமல்‌, வைதிகச்‌ சம்பிரதாயப்படி 
பிராமணர்கள்‌ செய்கிற யாகங்களைக்‌ கண்டு இன்புற்று, 
அவற்றை வளர்க்கவே முருகனுக்கு ஒரு முகம்‌ இருக்கிறது) 


என்றார்‌. 


அடுத்த புத்தகத்தில்‌... 


தேவதாமூர்த்திகள்‌; அவதார புருஷர்கள்‌ என்றெ . 
தலைப்பின்‌ ழ்‌ கட்டுரைகள்‌ இடம்‌ பெறுகின்றன. 
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